﻿V F ASMUS FILOZOFIA ANTICĂ * EDIȚIA A II-A, ADĂUGATĂ Aprobat de Ministerul Învățământului Superior și Secundar de specialitate al URSS ca manual pentru studenții de licență și absolvenți de filosofie (facultăți și ordine* leii universităților) "Școala superioară" din Moscova Biblioteca "Rune și credință" Φ Α Editare științifică condus de profesorul I S Narsky Referent: Doctor în științe filozofice, profesor M yPpiilnli"iglchilts di'glpcrlpy; oche·if i sh l și kimsh picich noi și miitrrkapy uí i, fplinchifia Ina shi i Ariivkiiechya, și iai ya e ѵchilpa " și iipiiieii|i|gi koii liikhy n DiichiiiChi) Roma (stchpiiii >m b b Û Biblioteca "Rune și credință" al patrulea capitol al primei cărți a Metafizicii Aici Aristotel explică că, deși Empedocle a fost primul care a recunoscut patru elemente, considerându-le în categoria materiei, totuși, în esență, el folosește nu patru, ci doar două elemente: focul pe o parte și restul de trei spre deosebire de focul pe celălalt Aceste elemente opuse, constituind împreună, parcă o singură natură, sunt "pământul", "apa" și "aerul" [Met , I, , a; , p ] Dar erau, după Empedocle, cele patru "rădăcini ale tuturor lucrurilor" elementele eterne ale naturii, sau credea el că ele erau formate din principii și mai primare? În această problemă găsim un mesaj important de la Aetius El susține că, conform învățăturilor lui Empedocles, chiar înainte de formarea celor patru elemente, existau particule materiale foarte mici - "părți egale" care precedau "patru rădăcini" Dacă mesajul lui Aetius este corect, atunci aceasta înseamnă că filosofia lui Empedocles are un anumit rol în pregătirea viitoarei teorii a atomismului Pe baza tuturor acestor concepte și învățături, Empedocle și-a dezvoltat explicația despre "geneza", adică originea tuturor lucrurilor din natură Prin geneză, el înțelege doar combinația sau compoziția elementelor materiale eterne, exuberante Aristotel vorbește clar despre această natură a doctrinei lui Empedocle despre geneza în eseul "Despre naștere și moarte" (în capitolul al cărții a -a) "Într-adevăr", întreabă el aici, "ce fel de [conexiune] vor avea cei care predau ca Empedocle?" [Degen et cor , B , a ; , vol II, p ] Și Aristotel răspunde: "Legătura [pentru ei] ar trebui să fie ca un zid [făcut] din cărămizi și pietre Iar acest amestec va [constă] din elemente nesupuse distrugerii, în părți mici așezate unele lângă altele" [ibid ] Aristotel explică în continuare că o astfel de combinație este, de exemplu, carne și orice altceva Cu alte cuvinte, Empedocles își extinde înțelegerea genezei la formarea corpurilor nu numai de natură anorganică / ci și de natură organică Dezvoltând această idee, Empedocle a exprimat o presupunere extrem de importantă, importantă, în ciuda formei naive în care a fost afirmată de el El spune că corpurile sunt formate după caracterul celor patru elemente Biblioteca "Rune și credință" in proportii diferite De exemplu, nervii din corpurile animalelor și ale oamenilor sunt formați din pământ și foc împreună cu două părți de apă Unghiile animalelor iau naștere din nervii care se răcesc la suprafață sub influența aerului, oase din două părți de apă, două părți de pământ și patru părți de foc etc Hem , ; , vol II, p ] Ceea ce este important aici nu este conținutul specific al acestei ipoteze, care poate provoca doar un zâmbet, ci presupunerea că corpurile apar din elemente în anumite relații cantitative Că tocmai acesta a fost principiul explicației la Empedocle este evident din mărturia lui Aristotel În tratatul "Despre părțile animalelor" (în capitolul I al cărții I), Aristotel scrie că, potrivit lui Empedocle, "esența și natura sunt o relație cantitativă" [De part, an , A , a ; , vol II, p ] Acest gând al lui este dezvăluit, după Aristotel, de exemplu, în definiția a ceea ce este un os Și anume, Empedocle spune că "osul" nu este unul dintre elemente, pi doi, pi trei, ci "legea amestecului lor" [ibid ] Aparent, în studiile sale, Empedocle a atins și natura procesului prin care are loc formarea corpurilor fizice: neînsuflețite și însuflețite Filosofii idealiști greci de mai târziu i-au reproșat lui Empedocle că a subliniat prea mult rolul hazardului în procesul de formare a corpurilor și, în același timp, a negat oportunitatea în procesul genezei lucrurilor Dar chiar și idealiștii, inclusiv Platon, sunt forțați să admită că Empedocle, împreună cu ideea originii accidentale a elementelor, a avut și ideea necesității naturale a acestui proces După cum a explicat Platon, Empedocle și adepții săi au susținut că "focul, apa, pământul și aerul - toate acestea există din natură și din întâmplare; arta nu are nimic de-a face cu ea; la rândul lor, corpurile ulterioare - aceasta se aplică Pământului, Soarelui, Magnificatorului și stelelor - au apărut prin mijlocirea acestor principii fundamentale, care erau complet neînsuflețite Aceste principii fundamentale s-au repezit fiecare în funcție de forța lor aleatorie inerentă și, acolo unde s-au ciocnit, s-au adaptat cumva unul la altul: cald la rece, uscat la umed, moale la dur, "[Leg , X, V; , vol , , p ] Continuând caracterizarea sa, Platon subliniază- * Biblioteca "Runivere" consideră că, potrivit lui Empedocle, motivul apariției lucrurilor nu a fost voința și creativitatea rațională și oportună a zeilor, ci doar necesitatea și întâmplarea naturală: dintr-o întâmplare, dar consonantă cu necesitatea naturală, amestecarea fundamentelor opuse, conform caracterizării platonice a lui Empedocle, "întregul cer și tot ce este în cer, precum și toate animalele și plantele; deci schimbarea anotimpurilor pare să se fi produs, și deloc prin minte - așa învață acești oameni - nu prin vreo zeitate sau artă, ci ca și cum, repetăm, originea tuturor acestor lucruri se datorează exclusiv naturii și șansa "[ibid] Detaliile ideilor lui Empedocle despre procesul originii tuturor lucrurilor aparțin mai mult istoriei științei decât istoriei filozofiei Cu toate acestea, din cauza inseparabilității științei și filozofiei caracteristice acelei epoci, unele dintre aceste detalii ar trebui remarcate aici Din amestecarea inițială a elementelor, în primul rând, s-a eliberat aer, care s-a răspândit în jur Apoi focul a ieșit în evidență Negăsindu-și un loc deasupra, întrucât acest spațiu era deja ocupat de aer, focul a început să se răspândească sub condensul bombat pe care îl formase aerul Ridicându-se în sus, focul s-a extins în diferite direcții sub această cupolă J În jurul Pământului, conform cosmologiei cosmologiei lui Empedocles, există două semi- sharia; opp se mișcă într-o mișcare circulară Unul dintre ele este format în întregime din foc, celălalt, amestecat, este format din aer și un amestec dintr-o cantitate mică de foc Această a doua emisferă produce prin rotația sa fenomenul nopții Începutul mișcării a venit dintr-un dezechilibru, din cauza adaosului de foc Conform ipotezei astronomice a lui Empedocles, Soarele nu este prin natura sa de foc Lumina zilei, pe care o vedem în fiecare zi în bolta cerului, este, după Empedocle, doar o o-ipaxtennc de foc, asemănătoare cu cele care apar pe apă Lupa s-a format din aerul purtat de foc, Acest aer s-a îngroșat deasupra ca grindina Luna nu strălucește cu propria ei lumină, ci cu lumina venită de la soare Forma universului nu este sferică în sensul exact Lumea se apropie în forma ei de un ou culcat în poziție orizontală Potrivit Latsn, as Biblioteca "Rune și credință" Consecința acestei presupuneri a fost afirmația lui Empedocle că distanța de la Pământ la cer este cea mai mică întindere a Pământului în lățime O serie de doxografi antici notează învățătura lui Empedocles despre fermitatea bolții cerești ca fiind contemporane noi și, aparent, izbitoare În Orient, în cosmologia babiloniană și evreiască, această idee era cunoscută din cele mai vechi timpuri Potrivit lui Empedocle, cerul este cristalin și format din materie înghețată Această învățătură a pregătit gândirea pentru apariția ulterioară a cosmologiei, care a reprezentat universul ca fiind format din sfere de cristal concentrice transparente Odată cu rotația lor în jurul Pământului, aceste sfere transportă toate corpurile cerești atașate de ele Dar Empedocle nu avea încă o asemenea idee În cosmologia sa, doar stelele sunt atașate de un firmament solid, asemănător unui cristal, în timp ce planetele se mișcă liber Empedocle a distins deja clar planetele care au mișcare aparentă în raport cu stelele care le înconjoară, de stelele care sunt aparent nemișcate unele în raport cu altele Viziunea Lunii ca un corp format prin condensarea aerului și, prin urmare, nu este autoluminoasă, l-a determinat pe Empedocle să explice eclipsele de soare Empedocle vede motivul lor în faptul că uneori Luna întunecată ascunde Soarele Conjectura lui Empedocle că lumina are nevoie de o anumită perioadă de timp pentru a se propaga în spațiu a fost genială pentru timpul său Această presupunere era atât de contrară tuturor ideilor de atunci despre natura luminii încât chiar și în secolul al IV-lea la i e Aristotel, cel mai mare om de știință al acestui secol, a reacționat negativ la ipoteza lui Empedocle În eseul "Despre suflet" (în capitolul -Ά al cărții a -a), Aristotel scrie: "Empedocle și toți ceilalți care au aceeași părere au afirmat în mod incorect că lumina se mișcă și se răspândește într-o anumită perioadă de timp între Pământ și firmamentul, dar noi această mișcare nu este percepută Până la urmă, la mică distanță această mișcare ar putea trece neobservată și aceasta este deja o pretenție prea mare pentru ca ea să treacă neobservată de la est la vest" [De anima, II , , c; , p - ] Biblioteca "Rune și credință" Din raționamentul lui Aristotel este clar cât de departe este știința secolului al IV-lea î Hr e era în spatele lui Empedocle Cu toate acestea, doar Olaf Römer în secolul al XVII-lea prima dată a demonstrat, pe baza fenomenelor optice observate în timpul eclipselor sateliților lui Jupiter la cele mai mari și mai mici distanțe ale acestei planete față de Pământ, că lumina se propagă în spațiu cu o viteză extraordinară - km pe secundă Disputa dintre Aristotel și Empedocle este o excelentă ilustrare a caracterului contemplativ al păianjenului grec antic, limitat la observare și la crearea de ipoteze, dar nu a avut mijloacele verificării lor experimentale Abia în secolul al XVII-lea un păianjen ar putea dovedi că Empedocles avea dreptate, și nu Aristotel Bigia Empedocles nu a fost doar un astronom și fizician remarcabil, ci și un biolog remarcabil Deosebit de remarcabile sunt observațiile, gândurile și conjecturile sale referitoare la schimbările în formele organice Că organismele cunoscute în prezent nu au locuit întotdeauna pe Pământ, ci au apărut odată cu schimbarea condițiilor existente, era deja bănuit de către materialiștii ionieni O ipoteză remarcabilă despre apariția naturală a unor noi forme de organisme în timpul tranziției de la fundul mării la uscat a fost dezvoltată de Anaximandru Empedocles dezvoltă o ipoteză și mai îndrăzneață și mai largă, deși fantastică Op presupune că inițial animalele și plantele erau combinații de părți separate, existente în mod independent, combinații mecanice și aleatorii de organe separate, care pluteau liber în spațiu A doua generație de animale este similară cu imaginile fantastice ale miturilor: aceste creaturi constau din părți deja topite, dar erau încă lipsite de integritate; a treia generație era formată din animale care formau corpuri întregi din părți care se uneau într-un singur întreg; În cele din urmă, ființele din a patra generație au apărut nu direct, nu imediat, de exemplu, din pământ sau apă, ci prin naștere din părinții aceleiași specii Speciile de animale au fost împărțite în funcție de predominanța unuia sau altuia temperament: una, în funcție de înclinația temperamentului, s-a străduit în mod natural să trăiască în apă, altele - să respire aer pentru a deține o cantitate mare din elementul foc, altele Biblioteca "Rune și credință" a rămas datorită gravitației pe Pământ [ , p ; , vol IL c ] Unii istorici ai științelor naturii au citit în fragmentele lui Empedocles dedicate chestiunii formării vieții organice, chiar și o anticipare a teoriei darwiniste a selecției naturale Apropierea lui Empedocle de Darwin nu are o bază serioasă Dar găsim la Empedocles ideea supraviețuirii unor forme care s-au dovedit oportune Potrivit lui Simplicius, Empedocle spunea că în perioadele de dominație a Iubirii au apărut părți ale animalelor (la început la întâmplare, destul de întâmplător) - capete, brațe, picioare Apoi au fost conectate mecanic În acest caz, au apărut cele mai bizare combinații, de exemplu, jumătate-taur-jumătate-om Doar ceea ce a luat ființă ca urmare a combinației de părți care pot fi conservate a devenit animal și a supraviețuit Această idee a lui Empedocles este explicată de Aristotel în al -lea capitol al cărții a -a de "Fizică" El relatează că, potrivit lui Empedocle, "s-au păstrat părțile în care totul coincidea ca și cum ar fi fost formate în vederea unui anumit scop, fiind compuse din ele însele, într-un anumit fel; în care acest lucru nu s-a întâmplat, au pierit și pierit, ca acei "masculi născuți de tauri" despre care vorbește Empedocle" [Fiz , II, , c; , p ] În cele din urmă, Empedocle deține o serie de idei și conjecturi remarcabile legate de chestiuni de fiziologie, medicină π la elucidarea mecanismului simțurilor noastre externe În medicină, Empedocle este unul dintre fondatorii direcției, ai cărui reprezentanți credeau că este imposibil să cunoască arta medicinei pentru cineva care nu a explorat anterior ce este o persoană Medicina nu poate fi o colecție de rețete ale vindecătorilor bazate pe cine știe ce, sau bazate pe tradiția oarbă În teoria percepției senzoriale, Empedocle a prezentat o ipoteză fiziologică pe care se bazează doctrina sa despre cunoaștere Conform acestei ipoteze, în timpul percepției senzoriale, percepem ca și cu asemănător Senzațiile se formează prin adaptarea fiecăruia dintre organele de simț la cele percepute Prin urmare, organele de simț nu se pot înlocui unele pe altele Se întâmplă adesea ca un por să fie mai larg, celălalt ÿ>Ke al celor simțite, astfel încât uneori se poate înțelege Biblioteca "Rune și credință" prin percepția senzorială, alteori nu poate pătrunde deloc în porii îngusti Această teorie, grosolan mecanicistă și în același timp naivă, conține totuși sâmburele gândirii profunde Reprezintă o încercare, remarcabilă pentru acea vreme, de a deriva trăsăturile specifice ale tipurilor individuale de percepție senzorială din structura organelor corpului Empedocle aplică această ipoteză, în special, la explicarea percepțiilor vizuale El crede că în interiorul ochiului există foc - un punct de vedere nu atât de surprinzător dacă luăm în considerare rolul focului, ca substanță principală, pe care îl joacă în Fizica lui Empedocle, În jurul Focului, situate în ochi, sunt situate, precum scoici, pământul și aerul Doctrina lui Empedocles despre structura ochiului a ajuns până la noi în transmiterea lui Teofrast, cel mai mare om de știință al școlii lui Aristotel Examinând textul lui Teofrast, un expert în doxografia greacă Herman Diels a ajuns la o concluzie rezonabilă că există o lacună în acest text și că, potrivit lui Empedocle, nu numai pământul și aerul, ci și apa sunt situate în jurul focului care ocupă interiorul ochiului De fapt: în continuarea textului lui Teofrast, citim că focul poate trece cu ușurință în interiorul ochiului prin pământ și aer, ca lumina într-un felinar, și că porii focului și ai apei sunt localizați alternativ în interiorul ochiului [vezi , p ] Teoria viziunii a lui Empedocle dezvăluie viziunea sa asupra relației dintre subiectiv și obiectiv în senzație În viziune, Empedocle vede rezultatul unor ieșiri de două feluri: unele sunt direcționate de la un obiect vizibil către ochi; altele, dimpotrivă, de la ochi la obiectul în cauză Textele lui Empedocle despre chestiuni ale teoriei cunoașterii nu sunt numeroase, dar merită atenție Aparent, Heraclit a pus deja problema relației dintre senzație și minte, Empedocle manifestă și el interes pentru această problemă, iar pentru a o rezolva se bazează pe teoria sa despre percepția senzorială Așa cum percepem ca în percepție ca fiind asemănătoare, tot așa π în general, cunoașterea, potrivit lui Empedocle, decurge din principii similare, iar ignoranța din principii diferite Prin urmare, Empedocles deduce că gândirea este aceeași cu senzația sau, în orice caz, ceva asemănător cu senzația Biblioteca "Rune și credință" Într-unul dintre pasajele poetice ale lui Empedocle citim: "Se hrănește cu valuri furtunoase de sânge Și de aici vine gândul mobil al unei persoane, Căci gândul în oameni este sângele care spală inima" [ , vol II, p ] La fel ca Heraclit, Empedocle vede clar dificultățile care apar în problema cunoașterii Nu toate relatările despre gândurile lui Empedocle cu privire la această chestiune sunt de acord unele cu altele În fragmentul citat, apare clar o tendință naiv materialistă, dar în mesajul scepticului antic târziu Sextus Empiricus, învățătura lui Empedocle este caracterizată diferit: Empedocles ar fi văzut criteriul adevărului nu în senzații, ci în rațiunea corectă La baza rațiunii corecte stă parțial ceva divin, parțial ceva uman Totuși, dacă presupunem - ceea ce este foarte plauzibil - că Empedocle a atribuit în primul rând senzații "umanului", care stă la baza minții corecte, atunci nu vor exista contradicții între textul lui Empedocles și caracterizarea lui Sextus Empiricus: atunci se dovedește că că, deși rațiunea este cel mai înalt criteriu în cunoașterea omului, totuși sursa rațiunii este în senzații, iar rațiunea însăși este doar parțial de origine divină, Sextus însuși raportează un text care susține această din urmă presupunere El subliniază că, după Empedocle, senzația stă la baza cunoașterii adevărate; cu toate acestea, fiecare sentiment palpabil trebuie supus testului rațiunii Aparent, în acest sens, Empedocle considera rațiunea drept criteriul cel mai înalt Biblioteca "Runivers" Anaxagora Începând să luăm în considerare activitatea filozofică și științifică a lui Anaxagoras, ne aflăm pentru prima dată pe pământul Greciei în sensul propriu al cuvântului Până acum, am luat în considerare în mod constant doctrinele filozofice și științifice care au apărut fie în estul extrem al lumii grecești, în orașele de pe coasta Asiei Mici, fie în extremul vest - în orașele grecești din sudul Italiei (Grecia Mare) și insula Sicilia Anaxagoras este primul filozof grec, a cărui activitate în anii săi de maturitate s-a desfășurat la Atena Cu toate acestea, π op vine din Est, originar din Clazomep în Asia Mică Care a fost motivul apariției unui nou centru de filosofie și dezvoltare filosofică la Atena? Metopic V pahals D LFIIIIII premise pentru un pământ relativ înapoiat- statele de afaceri sunt transformate într-o putere comercială și industrială puternică, subordonând influenței lor o serie de orașe-stat grecești ("polis") Acest lucru s-a întâmplat după ce, după ce a condus lupta grecilor împotriva perșilor, Atena într-o alianță Biblioteca "Rune și credință" cu alte politici au respins formidabila invazie persană Victoria câștigată de orașele-stat grecești sub stăpânirea Atenei a plasat-o pe Atena într-o poziție extrem de avantajoasă Atena a realizat ulterior transferul vistieriei aliate în orașul lor Fondurile uriașe alocate de statele grecești individuale pentru afacerile întregii uniuni au fost uneori folosite de conducătorii Atenei nu numai pentru scopul propus, ci și pentru extinderea și dezvoltarea puterii și prosperității Atenei însăși Dezvoltarea industriei sclavilor, dezvoltarea comerțului maritim, legăturile economice cu orașele din bazinul mediteranean au contribuit la creșterea rapidă și semnificativă a Atenei În același timp, au avut loc schimbări semnificative în viața politică din Atena În locul așa-zisei tiranie, care era o formă intermediară de putere - în trecerea de la dominația aristocrației la dominația demosului - a venit puterea democrației sclavagiste Ca și în întreaga lume antică, această democrație avea o bază socială îngustă Era o democrație numai pentru cei liberi, adică pentru minoritatea care domina majoritatea Nu se aplica sclavilor lipsiți de toate drepturile politice și civile Având o creștere rapidă din punct de vedere economic și politic, Atena a devenit în același timp un centru cultural major Orașul a fost construit cu temple frumoase, clădiri publice, cum ar fi, de exemplu, un teatru Diplomați remarcabili, figuri ale culturii și artei, arhitecți, sculptori și pictori lucrează în Atena sau vin temporar aici din alte orașe grecești Unii dintre vorbitorii de aici sunt atenieni nativi Unul după altul, marii tragediani ai secolului al V-lea au apărut la Atena la i e -participant la lupta împotriva perşilor Eschil, Sofocle, Euripide, marele poet comic Aristofan Fidia, autorul celor mai cunoscute imagini sculpturale din antichitate, a avansat printre maeștrii artei -, Anaxagoras a acționat la Atena în Viața și munca epoca în care celebrul om de stat Pericles a devenit șeful vieții sociale și culturale afipiene Anaxagoras era din Asia Mică Biblioteca "Rune și credință" Clazomen Aici, în Ionia, locul de naștere al materialismului grec antic, tânărul de atunci Anaxagora a învățat câteva dintre concepțiile filozofice și științifice ale lui Anaximene din Milet Ulterior, s-a mutat din Ionia la Atena, Anii nașterii și morții sale sunt determinați într-un mod destul de sigur Apolodor, căruia îi datorăm câteva informații cronologice referitoare la multe figuri ale culturii grecești antice, indică în Cronicile sale că Anaxagoras s-a născut în al -lea Olimpia (interval de timp între și î Hr ), a murit în î Hr A fost angajat în predarea filozofiei la Atena și în cercetarea filozofică din până în e Cu toate acestea, informațiile privind anul începerii activității sale din diverse surse nu coincid unele cu altele, În doctrina filozofică a lui Anaxagoras există trăsături care îl apropie de materialismul care l-a precedat și există o trăsătură complet nouă Această caracteristică este afirmația lui Anaxagoras că ordinea mondială existentă a fost formată și continuă să fie formată prin activitatea "minții", care pune în ordine particulele materiale dezordonate inițial, amestecate haotic Dacă Anaxagoras ar fi înțeles prin "mintea" sa un principiu necorporal, pur spiritual, atunci învățătura lui ar fi similară cu cea care a apărut în secolul al XV-lea învățătura lui Descartes, care a presupus în natură existența a două complet diferite, neavând nimic în începuturi comune, sau substanțe - substanță corporală, extinsă, pe de o parte, și substanță spirituală, gânditoare, pe de altă parte Apoi, în Anaxagoras ar trebui să vedem unul dintre fondatorii idealismului grecesc antic Există, totuși, motive întemeiate să credem că, introducând "mintea" ca forță motrice și principiul care ordonează haosul inițial, Anaxagoras a sorbit sub "minte" nu atât principiul spiritual, gânditor, cât cel material - mecanic - forta motrice Ca toți primii gânditori greci, Anaxagoras nu a fost doar un filosof, ci și un cercetător științific Gama de întrebări științifice de care s-a ocupat era foarte largă Printre acestea au fost proeminente întrebările de matematică Acest lucru este evidențiat de marele mate-ζβ Biblioteca "Rune și credință" matik și filozof al școlii ateniene a neoplatoniștilor Proclus (sec V π e ) În comentariul său despre Elementele lui Euclid, el raportează că după Pitagora, Anaxagora din Klazomepsky s-a ocupat de multe chestiuni de geometrie [ ; , vol III, p ] Alături de matematică, atenția lui Anaxagoras a fost atrasă de întrebările de astronomie și meteorologie Potrivit lui Pliniu [ a, p ; , vol III, p ], Anaxagoras a devenit celebru în rândul grecilor prin faptul că în "a prezis, ca urmare a cunoașterii păianjenilor despre Pebe", [ibid ] căderea unei pietre mari din cer Plipius spune că acest fenomen s-a întâmplat de fapt și a fost observat în Tracia, lângă Egospotamos Cum a putut Anaxagoras să "prevadă" căderea unui meteorit mare? Se știe acum că în unele zile ale unor luni ale anului există o perioadă mai abundentă decât de obicei de aprindere a meteoriților care zboară în straturile superioare ale atmosferei terestre (fenomenul "stelelor căzătoare") Acest lucru se întâmplă atunci când Pământul, pe orbita sa în jurul Soarelui, întâlnește o ploaie de meteoriți Sunt cunoscute mai multe astfel de fluxuri: așa-numitele Perseide, Leonide, acvaride etc Dar dacă se poate prevedea că multe "stele căzătoare" vor fi observate într-un anumit moment al anului, atunci cum este posibil să se prevadă că printre meteoriții care zboară în atmosferă va fi un meteorit atât de mare încât va ajunge la suprafața Pământului fără a avea timp să se transforme în gaz - sub forma unei pietre mari sau bloc? Nici măcar știința modernă nu are posibilitatea unei astfel de prevederi, cu atât mai imposibilă pentru Anaxagoras Povestea lui Pliniu este interesantă nu pentru autenticitatea ei (sau, mai degrabă, pentru totala nesiguranță): este interesantă ca dovadă a marii autorități de care se bucură studiile astronomice și fizice ale lui Anaxagoras Aceste studii l-au condus pe Anaxagoras la concluzii care au intrat în conflict cu ideile religioase despre natura divină a corpurilor cerești Potrivit lui Anaxagoras, luminarii nu sunt deloc zeități, ci blocuri sau roci care au fost smulse de pe Pământ și încălzite din cauza mișcării rapide și a aerului Biblioteca "Rune și credință" Învățarea asta a trezit împotriva lui Apak- Anateagora sagora este furia unora dintre liderii democrației africane Anaxagoras a fost acuzat de impietate religioasă și adus în judecată Procesul s-a încheiat cu condamnarea și expulzarea filosofului din Atena Anaxagoras s-a mutat la Lampsacus, a fondat acolo o școală și în curând a murit Cu toate acestea, nu numai liderii democrației afipiene au avut o atitudine negativă față de cercetarea în științe naturale, în special față de cele care au fost contrare ideilor religioase Printre filozofii înșiși a existat un grup de oameni care nu au înțeles semnificația deplină a acestor învățături Un exemplu în acest sens este evaluarea învățăturilor astronomice ale lui Anaxagoras de către Xenofon, celebrul scriitor atenian, student al filozofului Socrate, publicist, economist și istoric În al -lea capitol al cărții a -a din "Memoriile lui Socrate" Xenofon scrie: nu se poate înțelege în plus, cine este angajat în astfel de cercetări riscă să înnebunească, la fel ca Anaxagoras, care era foarte mândru de el explicația acțiunilor zeilor, a luat-o razna Deci, continuă Xenofonte, Anaxagoras a spus că focul și soarele sunt unul și același, dar a pierdut din vedere faptul că oamenii se uită ușor la foc, dar nu pot privi soarele; oamenii au o culoare mai închisă a pielii, dar din foc nu există" [ , p ] Cu astfel de argumente jalnice, Xenofon încearcă să respingă conjectura genială a lui Anaxagoras pentru acea vreme despre natura înflăcărată a Soarelui și învățătura lui că Soarele este un corp fizic și nu o ființă divină Nu este nimic neașteptat în atitudinea conducătorilor atenieni față de Anaxagora Deși, în comparație cu formele politice anterioare, sistemul politic al democrației sclavagiste africane a fost în ansamblu progresist, a suferit totuși, din punct de vedere modern, cu psdstat-uri uriașe Democrația deținătoare de sclavi, așa cum am menționat deja, avea o bază socială îngustă Era o democrație numai pentru proprietarii de sclavi, doar pentru cei liberi Pe de altă parte, în chestiuni de filozofie, păianjeni, religie, multe figuri ale atenianului Biblioteca "Rune și credință" democrațiile erau neculte și dominate de prejudecăți religioase Ei au fost în cea mai mare parte ostili investigației științifice libere a chestiunilor astronomice În ochii lor, Anaxagoras era un rău gânditor și periculos pentru religie Cu toate acestea, motivul principal pentru atitudinea ostilă față de Apaxagoras nu a fost încă în asta Procesul împotriva lui Anaxagora a fost în primul rând, ca să spunem așa, nu abstract ideologic, ci politic Apaxagoras a fost unul dintre cei mai apropiați prieteni și figuri ale cercului său pentru Pericle El a influențat imaginea Gândurilor lui Pericle În biografia lui Pericle, Plutarh spune chiar că Apaxagoras "s-a apropiat cel mai mult de Pericle, mai ales a dat greutate discursurilor sale și caracterului serios al discursurilor sale către popor" [ , p ] În Atena a existat nu numai un partid al prietenilor lui Pericle, ci și un partid al dușmanilor săi politici Deoarece Pericle era extrem de popular, oponenții săi au decis să nu-și îndrepte direct loviturile politice împotriva celebrului lider al demos-ului Afipian Tactica lor a fost să dea succesiv lovituri politice asupra oamenilor din cercul interior al lui Pericle; compromițându-i, ei sperau să arunce o umbră asupra lui Pericle Unul dintre primii care le-a atras atenția a fost Apaxagoras, a cărui poziție părea foarte vulnerabilă ca urmare a doctrinei pe care a răspândit-o și a contrazis religia despre natura fizică și natura corpurilor cerești O serie de autori antici, deplin de acord între ei, raportează că concepțiile astronomice ale lui Anaxagoras s-au dovedit a fi motivul pentru a-l aduce în judecată Așadar, citim de la unul dintre doxografi: "În timp ce atenienii au recunoscut soarele ca pe un zeu, el [Apaxagoras] a învățat că este un zherpov de foc Pentru aceasta l-au condamnat la moarte" [ , vol III, p ] S-au păstrat informații că scrierile lui Anaxagoras și care expuneau părerile sale despre natură au fost interzise Despre aceasta citim în Plutarh: "Apaxagoras, care a scris primul și cea mai înțeleaptă și mai îndrăzneață lucrare la lumina și umbra lupei, nu era nici atunci un om celebru al antichității, iar opera sa nu era populară; a fost interzis și a mers doar printre câțiva și s-au luat măsuri de precauție și s-au depus jurământ de credință" [ , p ] Biblioteca "Rune și credință" Din relatările lui Diogene reiese clar că anticii aveau idei diferite și informații diferite despre procesul lui Anaxagoras Conform poveștii lui Diogene, unul dintre scriitorii antici a spus că Anaxagoras a fost acuzat de Cleon de nelegiuire pentru că a învățat că Soarele este o masă de foc Dar de vreme ce însuși Pericle, un fost elev al lui Anaxagoras, a vorbit în apărarea lui Anaxagoras, atunci, potrivit acestui raport, Anaxagoras a fost condamnat doar la amendă și exil din Atena, Și același Diogene spune că un alt autor relatează că acuzația împotriva lui Anaxagoras a fost adus de Tucidide \\ oponent politic al lui Pericle și că Tucidide l-a acuzat pe Anaxagora nu numai de lipsă de Dumnezeu, ci a încercat să dea acuzației sale și o culoare politică, acuzându-l pe filozof de simpatie pentru perși (La acea vreme exista un partid în Grecia care era pro-persan în chestiuni politice ) Aceasta era o sarcină politică grea Același scriitor relatează chiar că Anaxagoras a fost condamnat la moarte în lipsă [ , lib III, p III, r IX] Deja despre începutul Războiului Peloponesian dintre Atena și Sparta, Dioppf a propus ca cei care nu onorează zeii conform obiceiului stabilit sau care explicau științific fenomenele cerești, să fie considerați criminali de stat Plutarh relatează că această propunere era îndreptată împotriva lui Pericle, deoarece avea în vedere acuzația lui Anaxagoras Anaxagoras este un reprezentant viu al acelei concepții despre știință și filozofie care devine tipică pentru gânditorii greci în timpul dezvoltării unei forme mature a sistemului social-politic deținător de sclavi Separarea muncii mentale de munca fizică, care a fost rezultatul modului de producție deținând sclavi și al relațiilor de deținere a sclavilor, a condus în cele din urmă la o înțelegere pur contemplativă a sarcinilor cunoașterii și în special a cunoașterii filozofice O serie de autori antici, care sunt de acord între ei în ceea ce privește informațiile despre Anaxagoras, susțin că acest filozof considera teoria, contemplația, ca scop al vieții filozofice Anaxagoras Klazomepsky spune că scopul cunoașterii Există și un cunoscut istoric Tucidide, eu sunt un om de stat american, conducătorul unui partid aristocratic, care a purtat și numele de Tucidide, Biblioteca "Rune și credință" este cunoașterea teoretică și libertatea care rezultă" [ , vol III, p ], mărturia lui Aristotel este și mai expresivă: în "Etica Nick axa" el spune că "Anaxagoras, Thales și alții se numesc înțelepți, nu practicanți" [Eth Nie , Vi; , la ; , p ] Fără îndoială, Aristotel admite aici o inexactitate istorică Își transferă punctul de vedere contemporan și mai ales propriu în trecutul îndepărtat; el extinde lui Thales o concepție care, aparent, era cu adevărat caracteristică lui Anaxagoras, conform căreia nu era încă posibil pe vremea lui Thales: primii filozofi greci care au trăit la Milet în epoca relațiilor de sclavi care nu ajunseseră încă la maturitate iar departamentul de muncă care nu se îndepărtase încă mental de cel fizic, nu a contrastat atât de puternic teoria cu practica, gândirea și contemplarea cu acțiunea Thales, după cum am văzut, a combinat sfera largă și profunzimea curiozității teoretice cu o activitate practică energică și cu mai multe laturi - politică, tehnică, inginerie etc Aristotel nu numai că relatează că Anaxagoras, Thales și alții asemenea sunt numiți înțelepți, și nu practicanți, dar explică și de ce sunt numiți așa: "Căci ei văd că nu-și înțeleg propriul folos; despre cunoștințele lor se spune că sunt "extraordinare" și "surprinzătoare", "grele" și "demonice", dar inutile, întrucât nu caută ceea ce este bun [Eth Nie , V, , la ; , p ] Iar în celălalt tratat al său de etică - în Etica lui Eudemus - Aristotel relatează: "Se spune că atunci când cineva care se afla într-o situație dificilă l-a întrebat pe Anaxagora de ce este mai bine să te naști decât să nu te naști, acesta din urmă a spus: " a contempla cerul și aranjamentul întregului cosmos" [Et Eucl , , la ; , vol III, p ] Poate că un ecou al acestei concepții despre Anaxagoras este un fragment de p din tragedia poetului atenian Euripide, care, potrivit unor rapoarte, a fost elev al lui Anaxagoras În ea citim următoarele: "Cine, norocos, a studiat istoria, neîndreptându-și toată atenția nici asupra nenorocirilor cetățenilor, nici asupra faptelor nedrepte, ci a observat [doar] ordinea nestingherită a naturii nemuritoare" [ , vol III, p ] θ Zpkaz ГЯі Biblioteca "Rune și credință" Învățături Cu toate acestea, este puțin probabil ca abordarea contemplativă a lui Anaxagoras asupra sarcinilor de cunoaștere despre homeomerism să poată realiza o separare completă a teoriei de practică Ieșită din necesitatea de a rezolva probleme practice, știința greacă, chiar și pe vremea înțelegerii contemplative triumfatoare a cunoașterii, a păstrat încă urme ale conexiunii sale originare cu practica La Anaxagoras această legătură poate fi urmărită clar în studiile sale matematice Conform tuturor datelor disponibile, Apaxagoras a fost un matematician remarcabil și a dedicat multă muncă grea și entuziastă acestui păianjen Chiar și în timp ce a fost în închisoare în timpul procesului său, s-a ocupat de problema pătrarii cercului de acolo Dar, în același timp, studiile teoretice ale lui Anaxagoras au avut în vedere aplicarea practică a rezultatelor obținute în teorie S-au păstrat informații că Apaksagoras a dezvoltat întrebări de perspectivă în aplicarea lor la tehnica spectacolelor teatrale În această perioadă în Grecia, arta tragediei și a comediei se dezvolta strălucit Pe scenă este introdus decorul, iar în legătură cu acesta se pune întrebarea despre condițiile de perspectivă necesare realizării iluziei optice a realității Apaxagoras a lucrat la chestiuni ale perspectivei lui pmeppo în acest aspect Și totuși, în ansamblu, viziunea lui Anaxagora asupra sarcinilor cunoașterii este contemplativă Subiectul înțelegerii sale contemplative este cosmosul, linia lumii, natura, omul ca ființă a naturii Poziția de pornire a învățăturii sale este aceeași cu cea a lui Empedocles Anaxagoras stă pe baza poziției introduse de eleni, potrivit căreia adevărata ființă nu poate nici să apară, nici să piară Asemenea lui Empedocle și ca și Eleanii, el critică toate teoriile lui Gepeshea, care preiau realitatea, realitatea în spionaj și moarte Dar, potrivit lui Anaxagoras, apariția și moartea sunt doar o iluzie În realitate, ceea ce oamenii numesc creație și moarte este doar unirea și separarea particulelor de materie care nu evoluează și cele care nu evoluează Textul Anaxagora corespondent îi citează pe Simplicios; "Anaksagoras a spus: [Termenii] "voshikpo-vepie" π "moarte" sunt folosiți incorect de către eleni Căci [de fapt] pi un lucru pi șuieră, pi este distrus, dar [fiecare] este alcătuit din confuzie Biblioteca "Rune și credință" lucruri existente sau se evidenţiază din ele Astfel, ar fi corect să spunem, explică Anaxagoras, în loc de "apari" - "amestecă" și în loc de "pieri" - "separați" [ , vol III, p - ] Dar, ca și Empedocle, Anaxagoras nu repetă pur și simplu teza împrumutată de la eleieni despre imposibilitatea generării și distrugerii ființei Anaxagoras, ca și Empedocle, se opun metafizicii eleatice El dovedește atât realitatea multitudinii, cât și realitatea mișcării Totuși, spre deosebire de Empedocle, care a permis existența a patru elemente fizice și a două forțe motrice, Anaxagoras presupune că numărul elementelor materiale este infinit și există o singură forță motrice Elementele lui Anaxagoras nu sunt cele patru elemente, sau "pilul", Empedocles sunt foc, aer, apă, pământ Elementele lui Anaxagoras sunt particule de materie infinite ca număr S-a păstrat textul lui Anaxagoras însuși, în care acest gând al său este exprimat succint, dar destul de clar: "Împreună toate lucrurile erau," spune Anaxagoras, "infinite atât în mulțime, cât și în micime" Același lucru spune și Aristotel în capitolul al cărții I a Metafizicii: "Anaxagoras din Klazomen susține că începuturile nu sunt limitate ca număr: după el, aproape toate obiectele apar și sunt distruse tocmai în în felul acesta - numai prin unire şi despărţire, altfel nu se ridică şi nu se nimicesc, ci lângă Atena Din partea tatălui său, Ariston, clanul lui Platon se întoarce la ultimul rege al Atticii - Codru; din partea mamei sale, Perictione, familiei rudelor celebrului legiuitor Solon Această casă a fost cântată de Anacreon și alți poeți greci O rudă a mamei a fost și un cunoscut politician atenian, mai târziu "tiranul" Critias Aparent, Critias a fost cel care l-a introdus pe Platon în cercul discipolilor lui Socrate Activitatea filozofică literară a lui Platon nu a început foarte devreme Există o legendă că a fost precedată de experimentele lui Platon în domeniul ficțiunii, muzicii și picturii Ulterior, Platon, după cum a observat Theodor Gomperz, nu a renunțat cu adevărat la ele, ci și-a pus mai degrabă înclinațiile artistice în slujba filozofiei [vezi Aufl , S ] Chiar înainte de a se alătura cercului de studenți ai lui Socrate, Platon a studiat filozofia cu Cratylus A fost un adept al lui Heraclit, care nu s-a oprit în fața celor mai extreme și paradoxale concluzii din doctrina sa despre mișcarea perpetuă și eternitatea variabilă a tot ceea ce există La Cratylus, teza lui Heraclit este absolutizată: nu numai că nu se poate intra de două ori în râu, ci chiar o dată Deja în momentul în care intrăm în el, nu este la fel Este imposibil să denumești orice lucru după iyeni: numele este același, dar lucrul este în continuă schimbare, astfel încât numele nu-i este aplicabil în niciun moment al existenței sale Există o singură cale de ieșire - nu numiți lucruri, ci doar arătați cu degetul spre ele Ulterior, Platon se va exprima într-un sens ironic despre această doctrină Odată cu anul morții lui Socrate ( ), se încheie prima ședere a filosofului la Atena Platon își părăsește patria timp de doisprezece ani întregi În această perioadă de rătăcire, Platoy a vizitat Egiptul, sudul Italiei și Sicilia Şederea în aceste ţări a fost precedată de o şedere la Megara, aproape de Atena, unde Euclid era şeful centrului tinerilor oameni de ştiinţă şi filosofi Impresiile din șederea mea în Egipt s-au dovedit a fi o etapă importantă în formarea opiniilor științifice, politice și politico-economice Nu un matematician, autorul celebrelor "Principii", ci omonim Ordinul Bbb Biblioteca "Runiverse" Platon Deși Egiptul a experimentat în î Hr e invazia perșilor, sistemul social și politic nu a fost zdruncinat în esența sa " Deosebit de puternică a fost impresia structurii de caste a societății egiptene, a formelor fixe de diviziune a muncii care existau în Egipt, a formelor de predare aritmetica practicată acolo Şederea lui Platon la Heliopolis, centrul religiei egiptene şi al organizaţiei preoţeşti, a fost deosebit de lungă În aceeași Heliopolis, puțin mai târziu, matematicianul și astronomul grec Eudoxus a efectuat cercetări astronomice timp de un an și patru luni Din Egipt, navigând din delta Nilului, Platon a ajuns pe coasta Kirepului, aproape de Egipt Aici l-a întâlnit pe proeminentul astronom și matematician grec bine versat în muzică, Phaedrus, pe care Platon l-a scos ulterior ca personaj în trei dintre dialogurile sale Şederea la Kirepa a fost urmată de o mutare în sudul Italiei Unul dintre obiectivele excursiei a fost acela de a se familiariza cu învățăturile pitagoreenilor și, în special, cu rezultatele cercetărilor lor matematice Aici centrul de activitate al pitagoreenilor era Tarentum, în care la vremea aceea sistemul socio-politic, după recenta intensificare a luptei de clasă, se stabilizase relativ sub forma unei democraţii moderate La acea vreme, Pitagora Archytas, un mare om de stat, strateg și om de știință - matematician, fizician, mecanic, era cea mai mare constelație mentală a lui Tarepta El a fost primul care a dezvoltat mecanica ca ramură a fizicii matematice și a fost inventatorul primelor automate Ca geometru, a fost foarte venerat, alături de Leodam din Thasos și Tsetet din Atena, de celebrul matematician Evdem Archytas a lucrat mai ales la doctrina proporțiilor și la problema dublării cubului Personalitatea lui Lrhita a făcut o impresie profundă asupra lui Platon A fost impresionat în Archyte de combinarea activității politice și științifice într-o singură persoană, nu mai puțin decât conținutul rezultatelor sale științifice Perioada de ședere în sudul Italiei a fost urmată de mutarea lui Platon în Sicilia La începutul secolului al IV-lea î Hr în orașele grecești de pe litoralul sicilian, forțele politice ale așa-zisului Biblioteca "Rune și credință" "tirania", care a fost o formă de tranziție de la vechea aristocrație la dominația demosului deținător de sclavi și puterea democrației, care, după cum știm, deja în secolul al V-lea î Hr e a triumfat la Agrigentum sub Empedocles Cel mai mare oraș la acea vreme, nu numai în Italia greacă, ci în întreaga lume greacă, era Siracuza În acest strălucit centru cultural, puterea la acea vreme aparținea "tiranului" energic și avid de putere Dionisie Nu a fost nici un comandant remarcabil, nici un conducător care amintea de despoții orientali Datorită energiei și intenției sale, timp de de ani a ținut în mâinile sale orașul-stat, în care flăcările luptei de clasă și ale luptei partidelor nu s-au stins La curtea lui Dionisie s-a dezvoltat arta "mimului", de la care Platon, poate, a învățat priceperea de caracterizare individuală a personajelor din dialogurile sale Aici a observat și arta cu care poetul mimic Sofron a introdus personaje ale miturii antice în unele dintre mimii săi și a făcut cunoștință și cu scenele poetului satiric Epiharmus, care a ridiculizat paradoxurile doctrinei heraclitee a unui flux continuu de devenire În timpul șederii sale la Siracuza, Platon a devenit apropiat de o rudă a tiranului Dion, în care Dionisie spera să găsească un succesor demn Cu nemulțumire și teamă, Dionisie a urmărit influența crescândă a lui Platon asupra lui Dion Platon a fost forțat să părăsească Siracuza, dar în drum spre Atena a fost debarcat în Aegina, care era atunci într-o ostilitate puternică față de Atena Platon a fost amenințat cu aservirea, dar, din fericire pentru el, în acel moment, Apnikerides a sosit în Eghina de la Cyrepa, pe care Platon l-a întâlnit în timpul șederii sale în țara sa Annikeris a ajutat, prin prietenii lui Platon din Atena, să organizeze răscumpărarea filozofului și a asigurat eliberarea acestuia În î Hr e , la patruzeci de ani, Platon s-a întors la Atena La sosire, și-a întemeiat școala în crângul eroului Akadem, care a primit ulterior numele de Academie Curând, numeroși tineri studenți s-au adunat în jurul lui Platon Unii dintre ei au venit la Academie pentru a studia științe, ceilalți, cei mai mulți - pentru a primi o educație generală, în primul rând pentru a se pregăti pentru activitatea politică Majoritatea erau tineri * Biblioteca "Rune și credință" oameni bogati Ulterior, școala lui Platon a devenit un centru major pentru dezvoltarea matematicii grecești, în care fondatorul școlii însuși a văzut o introducere necesară în studiul științelor și filosofiei În anii bătrâneții lui Platon, când a avut loc apropierea lui de pitagoreici și de știința matematică a naturii pe care aceștia le-au dezvoltat, viziunea lui Platon despre matematică a fost și mai întărită Platon nu a rămas pentru totdeauna la Atena A mai făcut două călătorii în Sicilia sub succesorul lui Dionisie I - Dionisie al II-lea, care a primit puterea în î Hr e Inițiatorul invitației a fost consilierul și ruda lui Dionysius Dion - același cu care Platon se împrietenise cu douăzeci de ani mai devreme, în timpul primei sale șederi în Sicilia Platon a profitat de invitația pentru a realiza cu ajutorul lui Dionisie proiectul său de sistem politic ideal El a cerut ca elevul său regal să finalizeze cursul planificat, care a început cu studiul matematicii Curtenii lui Dionysius, ostili lui Platon, i-au inspirat ideea că scopul lui Platon era să-l îndepărteze pe Dionisie din treburile statului și să contribuie la ascensiunea lui Dion Motivul acuzației lui Dion au fost scrisorile sale interceptate către generalii cartaginezi, în care Dion i-a convins pe cartaginezi să încheie pacea Trimis în exil, Dion dorea însă împăcarea cu tiranul Cu ajutorul lui Archytas, care a domnit în Tarentum, el l-a convins pe Platon să pregătească terenul la Siracuza pentru întoarcerea lui Dion Dar acest plan nu a avut succes, iar Platon a decis să se întoarcă la Atena La plecare, a fost reținut și, totuși, supus unei captivități onorabile Numai ca urmare a insistențelor lui Archytas a reușit să părăsească Siracuza și să plece la Sparta, unde s-a întâlnit ( ) cu Dion Ruptura lui Dion de Dionysius s-a încheiat cu Dion revoltându-se împotriva lui Dionysius În î Hr e op a plecat de pe țărmurile Zantei și s-a îndreptat spre Sicilia Printre susținătorii și complicii săi s-au numărat și câțiva membri ai Academiei lui Platon: Eudemus, Timonide, Calipus În lupta care a început, Dion a câștigat, dar în î Hr a fost ucis de fostul platopic Kallip, care a preluat pentru scurt timp puterea la Siracuza Biblioteca "Rune și credință" Cu greu poate fi pus la îndoială* că părerile lui Platon asupra statului s-au reflectat într-o oarecare măsură în planurile politice ale lui Dion Dion a căutat să stabilească o putere care să se poată ridica deasupra antitezei care exista între formele dure de tiranie ale lui Dionisie cel Bătrân și pretențiile democrației la putere Structura statului, la care se gândea Dion, era un fel de amestec de elemente ale unui sistem monarhic, aristocratic și democratic Platon și-a petrecut restul vieții la Atena O încercare de a se amesteca în cursul evenimentelor politice i-a adus o amară dezamăgire În ultima lucrare majoră a lui Platon - "Legile" - Platon abandonează o serie de trăsături rigoriste ale fostului său sistem de educație și sistem politic A murit în Scrierile lui Platon Activitatea literară a lui Platon a continuat timp de o jumătate de secol Platon este primul filozof major, de la care toate (sau aproape toate) lucrările sale au ajuns până în epoca noastră Doctrina expusă în ele nu este lipsită de contradicții Unii dintre ei expun doctrina idealistă a ființei, care a ajuns să fie cunoscută sub numele de teoria "ideilor" Dar există printre lucrările care au coborât sub numele de Platon și acelea în care această teorie este complet absentă În cele din urmă, există lucrări în care Platon însuși își supune propria teorie a "ideilor" unei critici ascuțite (de exemplu, Parmepidus) Există, pe lângă cele de mai sus, o serie de alte contradicții în lucrările păstrate sub numele de Platon Nu este, așadar, de mirare că "chestiunea platoniciană" a fost discutată în istoria filosofiei și literaturii grecești antice de mai bine de o sută cincizeci de ani Acesta este numele studiilor filologice și filozofice consacrate autenticității lucrărilor care au ajuns sub numele de Platon, cronologia sau succesiunea lor istorică, scrierea și publicarea lor "Întrebarea platoniciană" a dat naștere unei literaturi speciale nemărginite în sensul literal al cuvântului Dintre cele treizeci și șase de lucrări ale lui Platon, scrise sub forma unui dialog, adică a unei conversații filosofice, multe erau bănuite, cel puțin de cercetătorii individuali, că nu aparțineau cu adevărat lui Platon Biblioteca "Runiverse" ton și sunt doar atribuite acestuia Argumentul care decide chestiunea autenticității este prezența instrucțiunilor de la Aristotel, care a fost un student al lui Platon, că acesta sau acel dialog îi aparține lui Platon Acolo unde asemenea indicii lipsesc, se deschide un câmp pentru critici sceptice Date nu mai puțin șocante pentru stabilirea succesiunii cronologice a dialogurilor lui Platon În rare dintre ele, sunt menționate evenimente ale căror date sunt cunoscute din istorie și determină timpul înainte sau după care acest dialog nu a putut fi scris În alte cazuri, întâlnirea este dificilă și baza pentru aceasta poate fi doar date sau considerații indirecte În cursul secolului al XIX-lea scepticismul istorico-filologic a făcut ravagii din ce în ce mai mult și a adus "chestiunea platoniciană" într-o stare deplorabilă Filologii au excelat literalmente în inventarea unor argumente din ce în ce mai sceptice Reluarea și în același timp dobândirea unor metode mai solide și obiective de rezolvare a problemei cronologiei scrierii dialogurilor lui Platon a început cu utilizarea așa-numitului "criteriu stilometric", adică cu un studiu statistic al unor a trăsăturilor stilistice recurente ale dialogurilor lui Platon Lucrările unui număr de oameni de știință de seamă au fost dedicate acestei sarcini: L Kempbell, W Dittenberger, D Peipers, K Ritter, G Zibek, G Arnim Deja la sfârșitul secolului al XIX-lea V Lutoslawski a rezumat câteva dintre rezultatele studiilor anterioare - în lucrarea "Despre o nouă metodă de determinare a cronologiei dialogurilor lui Platon" ( ), precum și în lucrarea "Originea și creșterea logicii lui Platon" (Originea) şi Creşterea logicii lui Platon Londra, ) Dialogul de referință și standardul pentru comparație în aceste calcule și generalizări au fost Zakopes, un dialog despre care se știe cu încredere că aceasta este o lucrare ulterioară a lui Platon Aplicând această metodă, s-au putut distinge patru grupe de dialoguri, începând de la cele timpurii, așa-numitele "socratice", explorând conceptele de etică, și terminând cu cele mai recente, a căror serie închide "Legile" Primul grup - "Socratic" - a inclus "Apologia lui Socrate", "Eutnfrop", "Crytop", "Charmides", ikLaches, "Protagoras", "Menon", "Euthydemus", "Gorgias", Biblioteca "Rune și credință" Al doilea, mai târziu, a inclus Cratylus, Sărbătoarea, Phaedopus și prima carte a Republicii Al treilea - chiar mai târziu - era alcătuit din restul cărților "Statelor", "Fedrus", "Theaetetus" și "Parmenide" În cele din urmă, al patrulea - ultimul în timp - a inclus "Sofist", "Politician", "Phileb", "Timaeus", "Critius" și "Legi" Autenticitatea tuturor acestor scrieri, adică apartenența lor reală la Platon, nu poate fi pusă la îndoială Dar autenticitatea rămâne probabilă și în raport cu astfel de dialoguri, neclare în cronologia lor, ca "Ion", puternic bănuit de critici, și ca "Gnppy Greater", vestind, fără îndoială, începutul unei viitoare teorii a "ideilor" În ceea ce privește forma și meritele prezentării, dialogurile lui Platon sunt eterogene Unele dintre ele sunt scrise în formă dramatică Acestea sunt scene geniale din viața mentală a Atenei, imaginea unor filozofii care se ciocnesc și se luptă Eroii actori ai acestor dialoguri sunt personaje și chipuri bine definite - filozofi, în centrul cărora se află personalitatea lui Socrate, sofiști, poeți, rapsozi, politicieni Așa sunt, de exemplu, dialogurile "Protagoras", "Phaedo", "Sărbătoare" Aceste dialoguri aparțin istoriei literaturii grecești antice nu mai puțin decât istoriei filosofiei grecești antice O altă parte a scrierilor filosofice ale lui Platon este alcătuită din dialoguri în care forma dialogică este doar o aparență, încadrând slab conținutul principal Acestea sunt tratate de dialog Ei investighează cele mai dificile și mai abstracte probleme ale dialecticii Semnificația lor nu este în întruchiparea artistică a concepțiilor filosofice, ci în dezvoltarea și fundamentarea lor dialectică Exemple de astfel de dialoguri sunt "Sofist", "Phileb", "Parmenide" În fine, există și dialoguri în care alternează imaginea, mitul și analiza abstractă a problemelor filozofice Este posibil ca unele dintre dialoguri, potrivit lui Chiappelli, să fi fost scrise inițial sub formă narativă și abia mai târziu să fi fost prezentate în formă dramatică [vezi p , p - ] Abundența tuturor acestor probleme nerezolvate poate fi parțial chiar nerezolvată din cauza lipsei de necesar Biblioteca "Rune și credință" a datelor noastre, face din studiul filosofiei lui Platon și interpretarea ei adecvată în prezent o sarcină complexă și dificilă a istoriei filozofiei DOCTRINA LUI PLATON DESPRE "IDEI" ("TIPURI") De la filozofii eleatici Parmenide și Zenon, Platon a adoptat distincția stabilită de acești filozofi între ceea ce există în adevăr și ceea ce nu are ființă adevărată, "În primul rând", afirmă Platon în Timeu, "în opinia mea, este necesar să distingeți: care există întotdeauna și nu devine niciodată și care devine întotdeauna, dar nu există niciodată" [Timaeus, D] Aceasta, diferența dintre ființă (devenire) și ființă, dintre aparență și esență, Platon se extinde la toate subiectele de studiu Printre acestea, acordă o mare atenție studiului frumuseții În toate dialogurile dedicate problemei frumosului, sau cel puțin parțial legate de această problemă, Platon explică că subiectul cercetării nu este doar ceea ce pare frumos și nu ceea ce poate fi frumos, ci ceea ce în adevăr este frumos, adică frumusețea e frumosul în sine, esența frumosului, independent de manifestările sale întâmplătoare, temporare, schimbătoare și relative Punerea întrebării, poate, este cel mai bine dezvăluită în dialogul "Hippias cel Mare" Înfățișează o dispută despre frumos între Socrate, care reprezintă aici punctul de vedere al lui Platon însuși, și sofistul Hippias Sofistul este descris ca o persoană simplă, chiar proastă, care nu înțelege însăși esența formulării platonice a întrebării La întrebarea: "Ce este frumos?" - Hippias răspunde cu un naiv arătând spre primul caz particular sau exemplu de frumusețe care i-a venit în minte "Frumoasă este o fată frumoasă", răspunde Hippias Socrate îl obligă cu ușurință pe Hippias să fie de acord că, fără nici un motiv mai mic, un cal frumos, o liră frumoasă și chiar o oală frumoasă trebuie recunoscute ca fiind frumoase În dialog reiese că obiectele lumii senzoriale sunt întotdeauna numite frumoase doar într-un sens relativ, nu necondiționat Deci, o oală poate fi numită frumoasă, dar numai în măsura în care aceasta Biblioteca "Runivers" își satisface scopul utilitar - în bucătărie În acest sens, Platon acceptă afirmația lui Heraclit, care a observat relativitatea frumosului Cine, la fel ca Hippias, răspunde la întrebarea ce este frumos arătând pur și simplu către unul sau altul obiect anume al lumii sensibile, trebuie să admită că acest obiect nu va mai fi necondiționat frumos sau chiar deloc frumos în comparație cu un alt obiect obiect superior acestuia în acea privinţă în care primul era considerat frumos După ceartă în continuare, se dovedește că întrebarea nu este despre lucrurile frumoase într-un sens relativ, ci despre acel frumos necondiționat, care singur conferă lucrurilor individuale calitatea sau proprietatea frumuseții "Te întreb", îi explică Socrate lui Hippias, "despre cel mai frumos, care face frumos tot ceea ce atinge: piatră și lemn, și om, și zeitate și orice faptă și orice cunoaștere" [Hippias cel Mare, D], Vorbim despre un lucru atât de frumos încât "niciodată, nicăieri și nimeni nu a putut părea urât" [ibid], despre "ceea ce este frumos pentru toată lumea și mereu" [ibid, E] ^ Frumosul, se dovedește din dezvoltarea ulterioară a dialogului, nu poate fi nici util, nici potrivit ^ Nu poate fi util, deoarece utilul este întotdeauna util doar în anumite privințe, nu poate fi irelevant Dar nici frumosul nu poate fi potrivit După Platon, ceea ce este potrivit este ceea ce face ca un lucru să pară doar frumos Dar frumosul pe care îl caută Platon nu este doar aparent: Shawl caută ceea ce este de fapt frumos Dacă montajul face ca ceva să pară mai frumos decât este în realitate, atunci va fi un fel de înșelăciune în raport cu frumosul "Căutăm", explică Platon, "acea prin care toate lucrurile frumoase sunt cu adevărat frumoase, ca, de exemplu, prin care totul măreț este mare" [Hippius cel Mare, Vb Frumosul înțeles în acest sens este "vederea" "("eidos"), sau "idee" Și același lucru este valabil și pentru alte clase de obiecte și proprietățile lor Potrivit lui Platon, fiecare clasă de lucruri cu același nume din lumea senzorială corespunde în lumea lucrurilor înțelese de minte, un fel de etern, nerepetat Biblioteca "Rune și credință" cauza eternă și pieritoare, irelevantă a ceea ce face ca un lucru să fie un lucru din această clasă și nu din altă clasă Dar Platon nu pune doar problema definirii frumosului ca fiind ceea ce face ca lucrurile să fie indiferent de frumos, indiferent de mare, indiferent de bune etc El susține că această sarcină, deși dificilă, este totuși rezolvabilă Este rezolvabil, în primul rând, pentru că subiectul cercetării - "idee", "privire" - există obiectiv, în realitatea însăși lucruri mărețe și altele" [Phaedo, V], Cea mai completă caracterizare a "viziunii", sau "ideii", a fost dezvoltată de Platon în studiul aceleiași esențe a frumuseții în "Phaedop", "Sărbătoare", "Phileb" " * După Platon, care în mod consecvent * Aei * urcă treptele contemplatorului- de frumusețe, el "va vedea ceva frumos, uimitor în natura sa" [Pir, E] "El va vedea, în primul rând, că frumosul există pentru totdeauna, că nici nu se ridică, nici nu se distruge, nici nu crește, nici nu scade; mai departe, nu este așa, ce-i frumos aici, urât acolo; fie este frumos, fie nu este frumos; nici că este frumos într-o privință, urât în alta; nu că într-un loc e frumos, în altul e urât; nimic nu este frumos pentru unii, urât pentru alții" [ibid , A] Frumosul nu va apărea "înainte de a-și contempla "ideea" sub forma oricărei forme, a mâinilor sau a oricărei alte părți a corpului, sau sub forma oricărei vorbiri sau a oricărui păianjen, sau sub forma existenței în altceva , pprpmer , în orice ființă vie, fie pe pământ, fie pe cer, sau orice alt obiect" [ibid , A - B] Doar această caracterizare este suficientă pentru a stabili o serie de trăsături importante ale definiției platonice a frumosului și, în același timp, trăsături ale fiecărui "fel (είδος)", ale fiecărei "idei" Aceste semne sunt obiectivitate, irelativitate, independență față de toate definițiile senzoriale, față de toate condițiile și restricțiile de spațiu, timp, etc adică adevărat-existent, JbO Biblioteca "Rune și credință" ființă suprasensibilă, înțeleasă numai de rațiune; cu alte cuvinte, frumosul este cauza suprasensibilă și tiparul tuturor lucrurilor care sunt numite frumoase în lumea sensibilă, sursa necondiționată a realității lor în măsura în care le este posibil În acest sens, "ideea" este puternic opusă de către Platon tuturor asemănărilor sale senzuale și reflectărilor în lumea lucrurilor pe care le percepem Lucrurile sensibile sunt neapărat schimbătoare și trecătoare; nu există nimic solid, stabil, identic în ele Această fluiditate continuă, variabilitatea lucrurilor sensibile, este subliniată de Platon în Fedon "Ce poți spune", îl întreabă Socrate pe Cebes aici, "(ce poți spune) despre multe obiecte frumoase - despre oameni, despre cai, rochii și altele asemănătoare sau egale, lăudabile și mereu numite după ele? Există la fel sau nu sunt de acord (adică nu sunt identici - V D ) nici cu ei înșiși, nici între ei, și niciodată și sub nicio formă, s-ar putea spune, nu rămân la fel? "Nu rămân niciodată la fel", răspunde Kebes [Phaedo, E] Dimpotrivă, "vederea" sau "ideea" frumosului, adică frumosul în sine, frumosul cu adevărat existent, nu este supusă vreunei schimbări sau transformări, este complet identică și este o esență eternă, întotdeauna egală cu în sine "Frumoasă în sine", întreabă Socrate, "ființa în sine, în măsura în care este, este supusă măcar unei schimbări? / Sau fiecare dintre lucrurile care există, omogen în sine, continuă să fie același și în același fel, nu supus niciodata, niciodata si nicio schimbare? - "Este necesar în același și în același mod " - răspunde Kebes [ibid , D] Ca "idee", frumosul este o esență care nu este percepută de simțuri și chiar urât, fără formă Astfel de trăsături caracterizează adevăratul existent în Fedru Conform clarificării dezvoltate de Platon în acest dialog, sediul "ideilor" este "locurile raiului" Aceste locuri "sunt ocupate de o esență incoloră, fără formă și intangibilă, în esența ei existentă, vizibilă doar pentru un singur cârmaci al sufletului - mintea" [Phaedrus, D], Doar imperfecțiunea modului nostru de a gândi Biblioteca "Runiverse" ne inspiră, după Platon, ideea eronată că "ideile", inclusiv "ideea" de frumos, se află într-un fel de spațiu, ca niște lucruri sensibile care ni se par separate unele de altele și ca fiind în spațiu Conform explicației lui Platon, sursa acestei iluzii este materia] prin "materie" el înțelege un tip de spațiu greu probabil, în propriile sale cuvinte, înțeles printr-un fel de raționament ilegal, motivul izolării și separării lucrurilor individuale ale lumea sensibilă Privind la acest tip de spațiu, "doar visăm și credem că tot ceea ce există trebuie inevitabil să fie într-un loc și să ocupe un anumit spațiu, iar ceea ce nu este nici pe pământ, nici în cer nu există" [Timaeus, V] Dar acest punct de vedere, după Platon, este eronat Ca urmare a acestui punct de vedere, spune Platon, chiar și după trezire, "nu putem exprima definitiv adevărul, distingând toate aceste idei și ideile conexe de natura nevisătoare, cu adevărat existentă" [ibid , C] Astfel, definițiile spațiului, timpului și numărului pot fi aplicate "ideilor" lui Platon doar într-un sens impropriu și, în plus, extrem de inexact În sensul strict al cuvântului, "ideile", așa cum le înțelege Platon, sunt complet transcendente, inexprimabile în orice imagini ale experienței senzoriale, în orice concepte și categorii de număr, spațiu și timp Această doctrină este idealism, întrucât, potrivit lui Platon, nu este un obiect senzual care există cu adevărat, ci doar inteligibilul, necorporal, neperceput de esența simțurilor În același timp, această doctrină este idealism obiectiv, deoarece, potrivit lui Platon, "ideea" există în sine , indiferent de numeroasele obiecte senzuale cu același nume pe care le îmbrățișează, există ca un lucru comun pentru toate aceste obiecte Natura obiectivă și în același timp insensibilă a "ideii" este caracterizată de Platon în dialogul târât cu Philebus "Sub frumusețea formelor", explică Socrate în acest dialog, "încerc să înțeleg nu ceea ce majoritatea vrea să înțeleagă prin ea, adică frumusețea ființelor vii sau a imaginilor; nu, ma refer drept si rotund, incluzand, deci, suprafete produse cu Biblioteca "Rune și credință" instrument de strunjire, precum și figuri construite cu plumb și goniometre - încercați să mă înțelegeți bine Într-adevăr, îl numesc frumos, nu pentru că este frumos în raport cu ceva, așa cum se poate spune despre alte lucruri, ci pentru că este veșnic frumos în sine, prin natura sa, și excită unele plăceri deosebite specifice numai lui nu au nimic de-a face cu plăcerea de a gâdila" [Phileb, C] Așadar, sunetele blânde și clare ale unei voci care cântă o melodie pură sunt "frumoase nu în raport cu nimic altceva, ci în sine " [ibid , D] Și puțin mai jos, luând în considerare problema tipurilor de plăcere și a relației dintre plăcerea și binele, Platon declară absurdă părerea celor care cred că "bunătatea și frumusețea nu există nici în trupuri, nici în multe alte lucruri, și că este cuprinsă numai în suflet" [Phileb, V] În această existență obiectivă proprie, frumosul este una dintre cele mai înalte "idei" Dar cea mai înaltă, după Platon, "ideea" este "ideea" binelui [Gosud, VI, E și urm ] Binele dă obiectelor cognoscibile "nu numai capacitatea de a fi cognoscibile, ci și capacitatea de a exista și de a primi esență din el" [ibid , VI B] "Binele", citim într-un loc în The State, "nu este o esență, dar în demnitate și putere se află deasupra limitelor esenței" [ibid ] Este "nepresupusul" [ibid , VI, B] "începutul tuturor [bunurilor]" [ibid ] Este doctrina lui Platon despre "ideea" binelui ca cea mai înaltă "idee" extrem de semnificativă pentru întregul sistem al viziunii sale asupra lumii? Această învățătură conferă filozofiei lui Platon caracterul nu doar al idealismului obiectiv, ci și al idealismului teleologic Teleologia este doctrina scopului De vreme ce, după Platon, "ideea" de bine domină totul, atunci, cu alte cuvinte, aceasta înseamnă că ordinea care predomină în lume este o ordine de expedient; totul este îndreptat către un scop bun Fiecare existență temporală și relativă are ca scop o ființă obiectivă; fiind un sfârșit, este în același timp și bun [cf Philebus, E - D], Această ființă este esența tuturor lucrurilor supuse genezei [vezi Politician, D], eșantionul lor [vezi Theaetetus, Ej fce lucrurile aspiră să ajungă la blaRa, deși - ca lucruri sensibile - nu sunt în stare să o realizeze J Biblioteca "Rune și credință" [cm Fedoy, D-E] Astfel, pentru toate ființele vii, scopul suprem, obiectul primar și necesar al aspirațiilor lor, este fericirea Dar fericirea, așa cum explică Platon într-o serie de dialoguri, constă tocmai în posesia binelui Prin urmare, fiecare suflet se străduiește spre bine și face totul de dragul binelui În lupta pentru stăpânirea binelui, sufletul se străduiește pentru cunoașterea binelui Este absolut necesar să afirmăm despre el, "că tot ce știe îl vânează, se străduiește pentru el, dorind să-l apuce și să-l stăpânească și să nu-i pese de nimic decât de ceea ce se poate realiza împreună cu binele" [Phileb, de ani D], Întrucât criteriul oricărui bine relativ este binele necondiționat, cea mai înaltă dintre toate învățăturile filozofiei este doctrina "ideei" a binelui Doar sub conducerea "ideii" binelui devine potrivit? util " Fără "ideea" binelui, toată cunoașterea umană, chiar și cea mai completă, ar fi complet inutilă [cf Gosud, A-B] Teleologia lui Platon, doctrina oportunității obiective, este strâns legată de teologia sau teologia sa Platon nu numai că nu se ascunde, dar el însuși propune și subliniază legătura idealismului său cu religia, misticismul În Sărbătoare, în Parmenide, în Fedru, el afirmă că "ideile" nu sunt pe deplin de înțeles pentru noi, ci sunt pe deplin și necondiționat de înțeles pentru mintea lui Dumnezeu Rațiunea divină presupune existența vieții divine [cf Sofist, E] Dumnezeu nu este doar o ființă vie, op este desăvârșirea bunurilor [cn Timaeus, E] Dumnezeu este bunătatea însăși Dorind ca totul să fie mai bun, el creează lumea după propria sa voință, adică după "ideea" celei mai perfecte ființe vii [vezi Acolo] Deși esența vieții lumii este Dumnezeu însuși, Dumnezeu poate fi fericit doar dacă viața pe care o dă lumii este fericită Această idee este exprimată în mod viu în Timeu: cea mai frumoasă dintre ființele înțelese de minte se presupune că este și cea mai mare, cea mai bună, cea mai frumoasă și cea mai perfectă dintre sentimente! alte lumi [vezi Timeu, A] Lupta pentru fericire este investită în Dumnezeu însuși; Deși Dumnezeu este o ființă adevărată, trebuie neapărat să ne poziționăm "Ideile" și lumea sensibilă Biblioteca "Rooney Faith" decât inexistenţa Deoarece "ideile" sunt cu adevărat ființă existentă, iar "materia" este neființă, atunci, potrivit lui Platon, dacă nu ar exista "idei", nu ar putea exista "materie" Adevărat, inexistența există în mod necesar În plus Necesitatea existenței sale nu este în niciun fel mai mică decât necesitatea existenței ființei însăși Totuși, în legătură cu categoriile de ființă, "neființa" trebuie neapărat precedată de "ființă" Pentru ca "materia" să existe ca "inexistență" ca principiu de separare a lucrurilor individuale în spațiu, este necesară existența unor "idei" non-spațiale cu integritatea lor suprasensibilă, indivizibilitatea și unitatea înțelese doar de minte Lumea sensibilă, așa cum o prezintă Platon, nu este nici tărâmul "ideilor", nici tărâmul "materiei" Lumea sensibilă este ceva "de mijloc" între cele două sfere - cea cu adevărat existentă și cea inexistentă Totuși, poziția de mijloc a lucrurilor sensibile între lumea ființei și a neființei nu trebuie înțeleasă ca și cum lumea "ideilor" s-ar ridica direct deasupra lumii lucrurilor sensibile Între tărâmul "ideilor" și tărâmul lucrurilor, Platon mediază și "sufletul lumii" Lumea sensibilă este un produs al lumii "ideilor" și al lumii "materiei" Dacă lumea "ideilor" este principiul masculin sau activ, iar lumea materiei este principiul feminin sau pasiv, atunci lumea lucrurilor percepute senzual este urmașul ambelor Din punct de vedere mitologic, relația dintre lucruri și "idei" este relația de generație; explicată filozofic, este relația de "participare" sau "participare" a lucrurilor la "idei" Fiecare lucru din lumea sensibilă este "implicat" atât în "idee", cât și în "materie" "Ideei îi datorează tot ceea ce în ea se referă la "ființă", tot ce este etern, neschimbător, identic în ea Întrucât un lucru sensibil "participă" la "ideea sa", este reflectarea imperfectă, distorsionată sau asemănarea lui Întrucât un lucru sensibil este legat de "materie", de fragmentarea infinită, divizibilitatea și izolarea "asistentului" și "receptorului" tuturor lucrurilor, el participă la inexistență, nu există nimic cu adevărat în el Ce este, la urma urmei, lumea senzualului Această poziție a învățăturii lui Platon reflectă, probabil, influența asupra lui a filozofiei lui Leucip și Democrit, care afirmau, așa cum s-a arătat, că neființa există "nu mai puțin" decât ființa, Zdkae Biblioteca "Runiverse" lucruri ale lui Platon? Lumea lucrurilor sensibile, explică Platon, este zona formării, genezei, existenței Această lume este implicată în ființă și neființă, combină în sine definițiile opuse ale ființei și neființei Domeniul "ideilor" lui Platon amintește în mare măsură de doctrina existenței a lui Parmenide Lumea lucrurilor sensibile a lui Platon, dimpotrivă, seamănă cu doctrina ființei lui Heraclit - un flux al devenirii eterne, nașterii și morții Platon transferă caracterizarea de a fi a lui Parmenide în "ideile" sale Aceasta este eternitatea lor, identitatea de sine, non-relativitatea, nesupusă definițiilor spațiului și timpului, unității și integrității Dimpotriva, Platon transfera caracterizarea heraclitea a fiintei in lumea lucrurilor sensibile Aceasta este variabilitatea lor continuă, transformarea în altceva, relativitatea lor, determinată de condițiile de spațiu și timp, multiplicitate și fragmentare ♦ Dar întrucât lumea lucrurilor sensibile ocupă, după Platon, poziția de mijloc între sfera ființei și a neființei, fiind produsul ambelor zone, ea combină în sine într-o oarecare măsură contrariile: este unitatea de contrarii: ființă și neființă, identice și non-identice, neschimbătoare și schimbătoare, nemișcate și în mișcare, implicate în unitate și pluralitate Ulterior, Hegel, repetând la o treaptă superioară de dezvoltare calea parcursă de Platon, platonism și neoplatonism, va demonstra că dialectica ființei și a neființei ("nimic") duce în mod necesar la devenire, care este unitatea contrariilor de "ființă" și "nimic" Dialectica hegeliană, desigur, ar fi apărut chiar dacă Platon nu ar fi existat, dar în forma exactă în care o cunoaștem, nu ar fi prins niciodată contur dacă nu ar fi fost precedată de filosofia platoniciană și dialectica platoniciană Filosofia lui Platon, în ceea ce privește influența sa, are un loc important nu numai în istoria idealismului, ci, în special, și în istoria dialecticii idealiste Prezentarea anterioară a arătat rolul pe care, după Platon, "ideile" îl joacă în formarea lucrurilor sensibile Cu toate acestea, întrebări importante rămân fără răspuns În primul rând, este o întrebare despre tipurile de "idei" în sine Toate categoriile și toate proprietățile lucrurilor sensibile au fiecare propria "idee", sursă Biblioteca "Rune și credință" poreclă a existenței lor în lumea suprasensibilă, în lumea a ceea ce este înțeles de rațiune? Există categorii, clase de "idei", așa cum există categorii și clase de lucruri și proprietățile lor? La urma urmei, dacă tot ceea ce apare în domeniul sensibil trebuie să aibă propria "idee" în lumea suprasensibilă, atunci concluzia pare să fie că trebuie să existe "idei" nu numai pentru clasele de lucruri, ci și pentru clasele proprietăților lor , și nu numai proprietăți pozitive, foarte valoroase, cum ar fi "bun", "adevărat", "frumos", dar și proprietăți negative - precum "rău", "fals", urât etc Mai mult decât atât Concluzia sugerează în sine că trebuie să existe "idei" despre inexistent, având o ființă negativă etc Care a fost învățătura sau părerea lui Platon cu privire la toate aceste probleme? Un răspuns exhaustiv este dificil nu numai din cauza lipsei unor explicații suficient de detaliate și clare despre Platon, ci și pentru că textele în care s-ar putea căuta acest răspuns se află în scrierile lui Platon aparținând diferitelor perioade ale evoluției sale filozofice: este este posibil ca aceste texte să nu contureze fațete sau laturi diferite ale unei opinii comune asupra acestei probleme Platon, ci diferite faze în dezvoltarea acestei vederi De asemenea, este semnificativ faptul că, cel puțin parțial, aflăm despre opiniile lui Platon cu privire la această problemă nu din buzele lui Platon însuși, ci din mărturiile altor filozofi, precum Aristotel Și anume: Aristotel relatează că în anii bătrâneții, Platon a negat deja existența "ideilor" de relații recunoscute anterior de el, precum și a "ideilor" lucrurilor care sunt produse ale meșteșugului uman sau ale activității artistice În dialogul "Parmenide" (al cărui autor, cred unii cercetători, nu este Platon însuși, ci un elev al eleanilor care s-a alăturat doar școlii lui Platon), se dovedește că în implementarea consecventă a conceptului de "idei", Platon a trebuit să accepte inevitabil existența "ideilor" și pentru lucruri de bază, urâte, dezgustătoare etc În orice caz, o examinare a textelor lui Platon arată că aria "ideilor" i se părea lui Platon a nu fi în întregime omogenă: în ea era conturată o anumită "ierarhie" a ideilor, care, însă, nu s-a conturat nicăieri Biblioteca "Rune și credință" într-un sistem de vederi bine definit și dezvoltat Stăpânului "ideilor", în primul rând, aparțin "ideilor" valorilor superioare Acestea sunt "ideile" despre "bine", "adevăr", precum și "frumos" și "drept" Acestea sunt "ideile" pe care filozoful german Herbart le-a numit, vorbind despre Platon, "ideile" calităților absolute În al doilea rând, Platon are și "idei" despre fenomene și procese fizice (cum ar fi "focul", cum ar fi "odihna" și "mișcarea", precum "culoarea" și "sunetul") În al treilea rând, "ideile" există și pentru categorii individuale de ființe (cum ar fi "animal", ca "omul") În al patrulea rând, uneori Platon admite și existența unor "idei" pentru obiectele produse prin meșteșug sau artă umană (cum ar fi "masă", "pat") În al cincilea rând, "ideile" de relații par să fi avut o mare importanță în teoria platoniciană a "ideilor" Acest sens apare într-o serie de dialoguri, terminând cu Phaedo, unde, de exemplu, se dovedește că definirea sau evaluarea egalității presupune existența "egalității", adică "ideea" de egalitate, accesibilă minții [vedea Phaedo, A - B] " Am văzut în conceptul de "idee" "Idee" ca concept al lui Platon atunci> ) cauza sau sursa pentru mine, nu pentru sentimente, ce face "ideea" de ființă, proprietățile și relațiile lor; ) un model, privind la care demiurgul creează lumea lucrurilor; ) scopul spre care se străduiește, ca bine suprem, tot ceea ce există Dar există în conceptul platonic de "idee" și încă o latură și, în plus, extrem de importantă "Ideea" lui Platon se apropie de sensul pe care acest cuvânt - sub influența directă a lui Platon - l-a primit în viața de zi cu zi obișnuită a limbii printre popoarele civilizate În acest sens, "ideea" lui Platon nu mai este ființa în sine, ci conceptul ei corespunzător ființei, un gând despre ea Acesta este sensul obișnuit al cuvântului "idee" în gândirea noastră și în vorbirea noastră, unde "idee" înseamnă tocmai conceptul, ideea, principiul călăuzitor, gândirea etc La Platon, sensul ontologic și teleologic al cuvântului "idee" "în sensul superior elucidat Dar întrucât, după Platon, diferența dintre tipurile de ființă corespunde strict cu diferența dintre tipurile de cunoaștere care vizează ființa, atunci în termeni de cunoaștere, "ideea", adică ființa cu adevărat existentă, corespunde conceptului a acestei fiinţe În acest epistemologic şi logic Biblioteci "Runiverse" Într-un fel, "ideea" lui Platon este un concept general, sau generic, al esenței unui obiect imaginabil În ceea ce privește cunoașterea ființei și a esențelor ființei, Platon numește conceptele, sau ideile, referitoare la multe lucruri, "tipuri" și "specii" "Specii" sunt obținute din "genuri" ca urmare a împărțirii "genului", adică a împărțirii întregului său domeniu de aplicare În materie de cunoaștere, apare o sarcină - de a înțelege un singur prototip al multor lucruri dintr-o anumită categorie, adică de a înțelege "tipul" și "speciile" lor de acest fel O altă sarcină recurentă este de a investiga problema care "tipuri" sunt consecvente între ele și care nu sunt Pentru a rezolva aceste întrebări, după Platon, este necesară o artă specială și, în plus, superioară, pe care, așa cum vom vedea mai târziu, el o numește "dialectică" Semnificația termenului platonician nu coincide în niciun caz cu sensul nostru modern al aceluiași cuvânt Strict vorbind, "dialectica" lui Platon este arta de a împărți obiectele (și conceptele de obiecte) în rusă iar în cadrul genului să-i distingă speciile [vezi Sofist, D - E] Întrucât, după Platon, ca urmare a definirii corecte a genului și a împărțirii corecte a genului în specii, se realizează discernământul esențelor, Platon numește "dialectică" știința ființelor Dialectica, așa cum spune Platon în Republica, este contemplarea esențelor înseși, și nu numai aruncarea umbrelor esențelor [cf State , VII, C; B] Înțeleasă în acest sens, "dialectica" lui Platon este o dublă metodă Aceasta este, în primul rând, o metodă de ascensiune prin ipoteze la idei sau la începuturi Cu alte cuvinte, este o metodă de a căuta ceva în multe feluri, sau în comun; fiind realizată, căutarea celui unic și comun duce sufletul la faptul că în concept, sau prin concept, sufletul contemplă însăși "ideea" în sensul optologic al cuvântului "idee" În al doilea rând, "dialectica" lui Platon este o metodă de descendență de la începuturi, adică o metodă de împărțire a genurilor în specii Caracterizarea metodei duble a "dialecticii" este dezvoltată în Fedru Aici prima metodă (metoda ascensiunii la "idee") se numește unire, întrucât multitudinea lucrurilor disjunse este adusă sub o singură idee A doua metodă (metoda coborârii de la genuri la specii) se numește aici împărțire [cf Phaedrus, V-C; D - V; V; Stat , VI B; ibid , VII ] Biblioteca "Runivers" TEORIA CUNOAȘTERII LUI PLATON Aspectul logic considerat al doctrinei "ideilor" ne introduce în doctrina cunoașterii a lui Platon La rândul său, teoria cunoașterii a lui Platon este inseparabilă de doctrina sa despre suflet Potrivit lui Platon, cunoașterea nu este posibilă pentru toată lumea "Filosofia", literal "dragostea de înțelepciune", este imposibilă fie pentru cineva care are deja cunoștințe adevărate, fie pentru cineva care nu știe absolut nimic Filosofia este imposibilă pentru cel care posedă deja cunoștințe adevărate, adică pentru zei, întrucât zeii nu au nevoie să se străduiască pentru cunoaștere: ei sunt deja în posesia cunoașterii Dar filosofia este imposibilă și pentru cineva care nu știe absolut nimic, pentru ignorant, pentru că ignorantul, mulțumit de sine, nu crede că are nevoie de cunoaștere, nu înțelege întreaga măsură a ignoranței sale Prin urmare, după Platon, un filozof este acela care se află între cunoașterea deplină și ignoranță, care se străduiește din cunoaștere; mai puțin perfect, a urca la cunoaștere din ce în ce mai perfect Această poziție de mijloc a filosofului între cunoaștere și ignoranță, precum și ascensiunea filosofului de-a lungul treptelor desăvârșirii cunoașterii, Platon a descris-o semi-mitic în dialogul "Sărbătoarea" sub forma demonului Eros Ce este cunoașterea după Platon? Problema cunoașterii □ este abordată într-un număr de dialoguri, dintre care "Theaetetus", "Menon", "Sărbătoare", "Stat", Când dezvoltă problema cunoașterii și a tipurilor sale, Platon pleacă de la ideea că tipurile de cunoaștere trebuie să corespundă tipurilor sau sferelor ființei La rândul său, pentru o adevărată înțelegere a ființei, Plata a considerat necesară rezolvarea contradicției dintre cele două concepte opuse conturate în gândirea greacă: cel elean, care afirmă imuabilitatea, identitatea, imobilitatea ființei adevărate, și cel heraclitean (parțial) reflectat de asemenea în Protagoras și dus la extrem de către Cratylus), recunoscându-i fluiditatea eternă, variabilitatea și mobilitatea Studiul lui Platon al întrebărilor epistemologice este dificil În dialogurile numite mai sus, în fiecare dintre ele separat, problema cunoașterii nu se pune în niciun caz în întregul său conținut, ci în așa fel încât soluțiile propuse de Platon în ele se completează reciproc și Biblioteca "Rune și credință" numai în combinaţia lor dau un răspuns mai alb sau mai puţin complet la întrebarea ce înţelegea Platon prin cunoaştere În limba rusă și nu numai în literatura științifică rusă consacrată lui Platon, studiile prof A F Losev Acest eminent savant, unul dintre cei mai buni cunoscători ai platonismului din lume, a oferit nu doar un comentariu filozofic și dialectic asupra dialogurilor "epistemologice" ale lui Platon, excelent ca acuratețe și minuțiozitate, ci, mai important, a arătat cum punctul de vedere dezvoltat de Platon, pentru exemplu, în "Theaetete", completat în analizele "Menon", "Sărbătoare", "Stat" etc În următoarea prezentare a teoriei cunoașterii lui Platon, folosim rezultatele valoroasei cercetări ale prof A F Losev [vezi , vol I, în special p - , - , - , - , - ] Când luăm în considerare doctrina cunoașterii a lui Platon, trebuie avut în vedere mai întâi de toate că problema cunoașterii nu este pusă în niciun caz de Platon nici ca o problemă separată, izolată, nici ca principală problemă a filosofiei Problema epistemologică a primit o asemenea semnificație abia începând cu secolul al XVII-lea și numai în unele învățături și direcții ale filozofiei, doctrina cunoașterii lui Platon este inseparabilă de doctrina lui despre ființă, de psihologia, antropologia sa, de cosmologia și mitologia sa, de dialectica sa A-l privi pe Platon ca un epistemolog în stilul german sau englez al secolului al XVIII-lea - ca Hume sau Kant - ar însemna pierderea sau absența unui sens istoric strict Absența acestui fler distinge lucrările de interpretare a lui Platon și a platonismului, scrise, de exemplu, de neo-kantienii școlii de la Marburg - Hermann Cohen, Paul Natorp și alții În reprezentarea lor, Platon arată ca un fel de Kantianul antic, ca un transcendentalist aproape al monedei din Marburg Din punct de vedere istoric, aceasta nu este doar o "modernizare" sau "stilizare" a lui Platon sub Cohen Aceasta este o "stilizare", departe de istoricismul real, bazată pe orbire Vezi mai ales: Paul Nalorp Platos Ideenlehre, ed I, Pe lângă ediția a II-a a acestei lucrări (Metakrllischer Anhang), publicată în , Natorp își schimbă deja în mod semnificativ punctul de vedere asupra lui Platon, Biblioteca "Runiverse" în raport cu trăsăturile istorice şi natura filosofiei antice Desigur, Platon are o serie de învățături, și mai presus de toate germenii idealismului epistemologic și logic ulterior, care pot fi interpretate ca anticipând nu numai teoria ideilor înnăscute a lui Descartes, ci chiar și apriorismul transcendental al lui Kant Dar toate aceste învățături, în cazul extrem, constituie doar un moment sau un aspect transcendental al filosofiei lui Platon și nu pot fi înțelese decât în legătură cu celelalte momente esențiale ale acesteia Și dimpotrivă, este legitimă și fructuoasă abordarea lui A F Losev, pentru care așa-numitul "transcendentalism" al lui Platon este doar unul și, în plus, în niciun caz ultimul, nici final, nici cel mai înalt aspect al platonismului , dar aspectul este în mod necesar subordonat aspectelor sale cele mai înalte și mai presus de toate - dialectic l Introducere în studiile epistemologice O analiză a cunoștințelor lui Platon poate fi dialogul lui Theaetetus Subiectul dialogului este tocmai problema esenței cunoașterii Nu este vorba despre tipurile particulare de cunoștințe care există, ci despre ceea ce cunoașterea este în sine în sine [cf Theaetetus, E] Dialogul nu dă un răspuns pozitiv la întrebare, ci respinge trei soluții insuportabile, din punctul de vedere al lui Platon, la această întrebare: ) concepția conform căreia cunoașterea este percepție senzorială, ) concepția conform căreia cunoașterea este o opinie corectă , și ) punctul de vedere pentru care cunoașterea este o opinie corectă "cu sens" Pentru a respinge identificarea cunoașterii cu percepția senzorială, este necesar, după Platon; luați în considerare baza fundamentală a acestei identificări Această bază este doctrina fluidității necondiționate a tot ceea ce există și a relativității sale necondiționate Argumentele de infirmare ale lui Platon sunt îndreptate în primul rând împotriva celebrei teze a lui Protagoras despre om ca măsură a tuturor lucrurilor: doar o persoană care deține deja cunoștințe poate fi o "măsură" În plus, împotriva doctrinei fluidității necondiționate, se ridică o obiecție, potrivit căreia apărătorii acestei doctrine sunt lipsiți de posibilitatea de a indica exact ce se mișcă: totul eludează definirea în fluxul etern și necondiționat al mișcării [vezi Acolo] În fine, este indicat Biblioteca "Rune și credință" că, cu fluiditate necondiționată, cunoașterea este imposibilă, deoarece numai prin intermediul percepțiilor senzoriale, inferențe sunt imposibile, fără de care nu se ajunge la cunoașterea esenței De aceea, răspunsul la întrebarea, ce este cunoașterea, trebuie căutat în ceea ce primește sufletul când examinează ființa-în-sine [cf Theaetetus, A] Unitatea necesară cunoașterii nu poate fi găsită în domeniul percepțiilor senzoriale, întrucât în acest domeniu totul curge și totul este lipsit de certitudinea fermă Astfel, se trage concluzia că sensibilul, ca fluid, trebuie să fie precedat de ceva care nu mai este fluid și senzual și, prin urmare, cunoașterea nu poate fi identică cu percepția senzuală Dar cunoașterea nu poate fi nici "opinie corectă" Paginile A - C sunt dedicate respingerii acestei afirmații în dialog Această afirmație implică că nu este posibilă doar o opinie "corectă" (adevărată), ci și o opinie falsă Dar Platon demonstrează că cel care are o părere falsă nu poate fi necondiționat într-o minciună: pentru el măcar ceva este adevărat (dacă știe că părerea lui este falsă) sau chiar totul este adevărat (dacă nu știe că crede că este adevărat) fals) Pe de altă parte, nici o falsitate nu poate fi dedusă din subiectul unei opinii false În fine, o opinie falsă nu poate fi reprezentată ca o atare opinie despre existent, care o consideră ca pe un alt existent Pentru o astfel de gândire este necesară activitatea de distincție și comparație a intelectului și, deoarece obiectele comparate sunt diferite, atunci nici în această condiție nu poate apărea o minciună Deci o opinie falsă este imposibilă Dar în acest fel suntem lipsiți de posibilitatea de a vorbi despre adevăratul sens corelativ cu acesta și, prin urmare, se dovedește că cunoașterea nu poate fi definită ca "opinie corectă (αληύ'ης δόξα)" Dar nu există deloc minciună, poate în unele senzații și în unele imagini senzuale Anticipând ideea pe care Aristotel o va dezvolta mai târziu în lucrările sale de logică, Platon demonstrează că o minciună poate apărea mai întâi numai atunci când se pune întrebarea cum să conectăm ceea ce simțim și Biblioteca "Rune și credință" prezent cu ceea ce știm În general, nicio definiție a falsității nu este posibilă decât dacă este precedată de o definiție a cunoașterii în sine [cf Theaetetus, C - D] Deci o opinie falsă este imposibilă Dar cunoașterea nu poate fi definită pur și simplu ca o opinie adevărată, indiferent de corelarea opiniei adevărate cu opinia falsă Platon fundamentează această teză comparând comunicarea adevărului cu sugestia convingerii Sugestia de credință echivalează cu sugestia de opinie Acesta este scopul obișnuit al discursurilor oratorului sau judecătorului Dacă în același timp judecătorul exprimă adevărul, atunci opinia inspirată de el, desigur, va fi adevărată Dar asta înseamnă și că cunoștințele și opinia corectă nu sunt același lucru A treia teorie susține că cunoașterea nu este doar "opinie adevărată", ci "opinie adevărată cu sens" Paginile C- A sunt dedicate respingerii acestei teorii în dialog În primul rând, Platon arată exemple din care pare să fie clar că o "opinie adevărată" nu dă încă cunoștințe și că pentru apariția cunoașterii, ceva altceva trebuie adăugat la opinia adevărată - "sens" Deci, sunetele individuale cu și despre nu formează încă silaba cu; pentru ca cunoașterea silabei să apară, o simplă combinație de sunete trebuie să fie însoțită de o conștientizare preliminară a unității și integrității lor în "eidos" ("forma") silabei Totuși, dacă ne întrebăm acum ce este această combinație de elemente cu sens, atunci va trebui să clarificăm însuși conceptul de sens, iar acest studiu va duce la concluzia că cunoașterea nu poate fi definită ca "uniunea opiniei adevărate cu sensul " Indiferent de modul în care se înțelege "sensul" - fie ca expresie în cuvântul ("logos") / fie ca enumerare de elemente, fie ca indicație a unei trăsături distinctive - în toate aceste cazuri adăugarea "simțului" la " opinia corectă" nu creează Nu pot crea cunoștințe Astfel, cunoașterea nu este nici senzație, nici opinie corectă, nici unirea opiniei corecte cu sensul În toate aceste cazuri, cunoașterea trebuie să fie distinsă de sensibilitate și trebuie privită nu ca rezultat al percepțiilor senzuale, ci ca o condiție care le precede "Theaetetus" a adus aproape ideea că cunoașterea ar trebui să fie o combinație de sensibilitate și minte și că mintea cuprinde elementele experienței senzoriale Era mai departe pentru a arăta cum Biblioteca "Runiverse" în acest fel este posibil să se unească activitățile simțurilor și ale minții care sunt diferențiate și separate unele de altele, În rezolvarea acestei probleme, o nouă etapă de cercetare este reprezentată de dialogul "Menon" - unul restrâns, dar important pentru înțelegerea învățăturilor lui Platon despre cunoaștere Subiectul imediat al lui Meno este definirea esenței virtuții Indiferent de semnele particulare definite virtutea, este esențial să existe un concept general de virtute Deși este imposibil să înveți virtutea în sine, este posibil să studiezi și trebuie neapărat să studiezi cunoașterea virtuții Ca și în Theaetetus, Meno juxtapune "opinia corectă" ȘI "cunoașterea" Într-un anumit sens, "opinia corectă" este destul de legitimă Opo poate gestiona îndeplinirea oricărei fapte și nu o poate gestiona mai rău decât cunoștințele, nici mai puțin benefice Prin urmare, se poate spune că o persoană care este ghidată de o opinie corectă nu este mai rea decât una care posedă cunoștințe Deoarece virtutea se bazează pe o opinie corectă, ea este: ) nu este dată unei persoane prin natură și ) nu este atinsă doar prin antrenament Astfel, politicienii, precum Temistocle, conduc orașele, nu pe baza cunoașterii, ci a opiniei corecte Cu toate acestea, cunoștințele sunt încă - și, potrivit lui Platon, pe bună dreptate - sunt apreciate mult mai mult decât opinia corectă Platon explică această diferență de evaluare prin analogie cu statuile lui Dedal: aceste statui, deși nu sunt legate, fug și fug, în timp ce cele legate stau nemișcate" [Theaetetus, D] Exact același lucru trebuie spus despre opiniile corecte Atâta timp cât rămân constante, sunt bune și produc bine Dar ideea este că ei nu pot ("nu vor") să rămână la infinit pentru o perioadă lungă de timp schimbabile Ei "scapă" din sufletul uman și, prin urmare, nu au nicio valoare - până când cineva îi leagă gândindu-se la cauză Această "legătură" Platon numește amintire Vorbind despre "amintire", Platon pare să părăsească pământul cercetării filosofice sobre și se predă puterii fanteziei sale creatoare de mituri Doctrina teoriei cunoașterii se transformă într-un mit, un poet se ridică în filozof Socrate, crescut în dialog, îl invită pe băiat, care nu a studiat niciodată geometria, să rezolve problema dublării pătratului dat și, prin întrebări puse cu pricepere, îl conduce pe băiat Biblioteca "Rune și credință" la rezolvarea corectă a problemei Din acest fapt, se trage imediat o concluzie filozofică fundamentală: "În consecință, o persoană care nu știe ceea ce poate nu știe are idei corecte despre ceea ce nu știe Și acum se nasc brusc în el ca un vis " Prin urmare, el va ști fără să învețe de la nimeni, ci doar răspunzând la întrebări, adică va atrage cunoașterea în sine Dar a atrage cunoașterea în sine nu înseamnă a-și aminti? Desigur Nu este evident că, nefiind primit (cunoaștere - V, A ) în viața reală, le-a avut și le-a recunoscut în altă perioadă? Și nu e timpul când nu era om? Dar dacă pe vremea când era, dar nu era om, trebuie să fi fost în el păreri adevărate, care, stârnite prin intermediul întrebărilor, devin cunoștințe, atunci sufletul nu va ști tot timpul? La urma urmei, este evident că există întotdeauna, deși nu întotdeauna - o persoană Și când adevărul a ceea ce există este întotdeauna în sufletul nostru, sufletul nu este nemuritor, astfel încât, neștiind acum, adică nu amintindu-ți orice, trebuie să te hotărăști cu îndrăzneală să explorezi și să-ți amintești" [Menon, V - ] Baza mitologică a acestui punct de vedere este evidentă Potrivit lui Platon, care îl apropie de orfici și pitagoreici, sufletul nostru este nemuritor "Înainte de a se instala pe Pământ și de a lua o înveliș corporală, sufletul părea să contemple ființa cu adevărat existentă și a păstrat cunoașterea ei chiar și sub văl de impresii senzoriale pământeşti care ne îndepărtează de contemplarea adevăratei fiinţe Acesta este, desigur, mitul lui Platon Dar conținutul filosofic este exprimat și în coaja acestui mit Aceasta este ideea conexiunii tuturor cunoașterii, care reflectă conexiunea universală a tuturor lucrurilor: "La urma urmei, deoarece în natură totul are o afinitate și sufletul cunoștea toate lucrurile, nimic nu o împiedică, amintindu-și un singur lucru - și așa o reamintire pe care oamenii o numesc știință - a căuta și așa mai departe, dacă persoana ar fi curajoasă și nu ar fi obosită de cercetare" [Menon, C-D] În "Theaetetus" Platon a delimitat cunoștințele de impresiile senzoriale și, de asemenea, a arătat că alături de cunoaștere există acte de "opinie" neclare și nediferențiate, bazate tot pe impresii senzoriale În Meno, cunoașterea este și mai puternic delimitată de sensibilitate, iar "opinia adevărată" este separată de Biblioteca "Rune și credință" "opinii" este simplu Acest dialog mai arată cum, în cunoaștere, pentru prima dată opinia adevărată este unită cu sensibilitatea - prin "legarea" sensibilității mereu fluide: "Când opiniile adevărate sunt legate, atunci ele devin mai întâi cunoaștere și apoi se întăresc De aceea cunoștințele sunt mai valoroase decât opinia corectă Prin legături-το și primul diferă de ultimul" [Menon, D - A] În dialogul "Sărbătoare", precum și în "Theaetetus" și "Menon", este luată în considerare problema legăturii dintre cunoaștere și sensibilitate "Opinia corectă" este interpretată ca înțelegere, ocupând mijlocul dintre cunoaștere și sensibilitate Cunoașterea și senzualitatea în "Sărbătoare" converg până la contopire, până la indistinguire Dar această apropiere între ele este dată nu atât ca rezultat al analizei filozofice, cât în imaginile mitului Întruchiparea mitologică a mijlocului este demonul iubirii și creativității Eros Fiul bogăției și sărăciei (Poros și cântând) Eroyu combină calitățile unui tată și al mamei El nu este nici nemuritor, nici muritor, nici bogat, nici sărac, stând la mijloc între înțelepciune și ignoranță [cf Pier, V - A] Particularitatea Sărbătorii, care face din acest dialog un nou pas în dezvoltarea chestiunii cunoașterii după Teaetetus și Menon, conform Prof A F Losev, că unitatea cunoașterii și a sensibilității este dată în "Sărbătoare" nu ca "înghețată" și "fixată", ci ca unitate în devenire Nemuritori și muritori, etern și temporal, bogăția ideală și lipsa reală, cunoașterea și senzualitatea, frumusețea și urâțenia sunt unite aici într-o viață integrală, într-o singură generație cumulativă, într-un singur rezultat independent, într-o singură identitate emergentă ] În același timp, așa cum a subliniat A F Losev, formația, despre care vorbește "Sărbătoarea", are loc mai ales în domeniul cunoașterii [ , p ]: Eros "Pyra" - "Eros" ascensiune cognitivă și contemplativă; Învățătura lui Diotima este o învățătură despre ce cale de cunoaștere este necesară pentru a ajunge la intuiția frumosului, iar această intuiție însăși este caracterizată în mare măsură ca o intuiție a minții, intelectuală Educația simțurilor, care însoțește ascensiunea cognitivă, formează, ca să spunem așa, doar un acompaniament Biblioteca "Runiverse" iar unitatea cunoașterii și sensibilității, dată în "Sărbătoare", Platon o prezintă dintr-un alt punct de vedere - din punctul de vedere al dialecticii Cercetările dialectice ale Înotului Ț Ha nu coincid cu ceea ce s-a numit "dialectică" - cu cele deja considerate shchy "harmonic" Devenirea descrisă în Sărbătoare este devenirea cunoașterii Analiza cunoașterii făcută de Platon nu se limitează la ceea ce s-a spus Comunicarea în "Menon" este mai mare Dialectică că el însuși reducerea speciilor în genuri și cu împărțirea genurilor în specii Acesta este doar aspectul formal-logic al dialecticii lui Platon Dar Platon are un concept mult mai larg și mai esențial al dialecticii, legat de doctrina sa despre cunoaștere, despre ființă și despre relația dintre ființă și cunoaștere Acest concept este dezvăluit într-un număr de dialoguri; sfârşitul cărţii a şasea din "Starile" lui Platonov poate servi drept introducere în această înţelegere Aici este expusă doctrina lui Platon despre ideea de "bine", dar nu este vorba doar despre "bine " Am atins deja această doctrină mai sus când am caracterizat idealismul obiectiv al lui Platon ca teleologic A sosit momentul să o caracterizem ca pe o doctrină a relației dintre ființă și cunoaștere Și anume: după Platon, ideea de "bine" nu este nici ființă, nici cunoaștere, ci început, care ar genera atât ființă, cât și cunoaștere Platon își explică ideea printr-o analogie cu viziunea Creatorul simțurilor a dat naștere atât puterii de a vedea (simțul văzului), cât și puterii de a fi văzut Dar pentru a vedea, de exemplu, culorile, este necesar ca un al treilea fel, lumina, să unească aceste două forțe, sau "tipuri" Dar lumina vine de la soare Deși Soarele nu este viziunea în sine, este cauza sa [cf Gosud , D - A şi B] Acum aplicăm ceea ce s-a spus despre viziune asupra percepției Același sens care aparține binelui "într-un loc imaginabil" în raport cu mintea și în raport cu ceea ce este contemplat de minte, aparține Soarelui "într-un loc vizibil" - în raport cu viziunea și vizibilul Sufletul știe când se duce la ceea ce este luminat de adevăr și ființă Dar dacă se află în ceea ce este acoperit de întuneric, ea se naște și moare, se lasă ghidată de părere și devine mută Tocmai aceasta, care dă adevărul celor cunoscuți și care dă putere celui care cunoaște, ar trebui, după Platon, să fie numită ideea de bine și cauza cunoașterii și adevărului, în măsura în care este înțeleasă OÔ Biblioteca "Rune și credință" minte " Este corect să privim lumina și vederea ca fiind asemănătoare soarelui, dar este nedrept să le consideri ca pe Soarele însuși Și, în același mod, este corect să recunoaștem cunoștințele și adevărul ca fiind plauzibile, dar a considera pe oricare dintre ele bun este nedrept Căci natura binelui trebuie pusă atât deasupra cunoașterii, cât și deasupra adevărului [cf State , VI, E- A] Luând în considerare "idei", filosoful poate fie să ia în considerare realizarea lor în lumea lucrurilor, fie, dimpotrivă, să se ridice în gândire până la începutul lor, care este mai presus de orice cunoaștere În primul caz, sufletul folosește "idei" drept "ipoteze", sau "presupune": împărțind genul în specii, sufletul "este forțat să caute, pe baza unor presupuneri, să folosească părțile apoi împărțite ca modele și să meargă nu la început, ci până la sfârșit" [ibid , Ό B] Este ca o cale în jos - de la "idei" la lucruri Asta fac ei "când sculptează sau pictează: toate acestea sunt umbre și imagini în apă Folosindu-le ca imagini, oamenii încearcă să le vadă pe cele care pot fi văzute numai prin gândire" [ibid , A] Cam cunoscut înțeles doar de gândire, Platon numește "gândit" Există două "părți" în "conceput" Pentru a găsi primul dintre ele, sufletul este forțat să se bazeze pe presupuneri și ajunge la început, deoarece nu se poate ridica deasupra presupunerilor, ci folosește chiar imaginile sau asemănările care sunt imprimate obiectelor pământești [vezi State , VI, A] Și există a doua parte a ceea ce este de conceput, al doilea caz de luare în considerare a "ideilor" În acest caz, sufletul nu merge la "sfârșit", ci, dimpotrivă, la "început": reduce toate "ipotezele" ("presupoziții") la ideea de "bine", ca ceea ce este mai presus de orice cunoaștere și mai presus de toate presupunerile "Cunoașteți acum", spune Platon, "cealaltă parte a imaginabilului mintea o atinge cu puterea dialecticii, făcând presupuneri - nu începutul, ci în sensul esențial al presupunerii, așa cum ar fi pași și eforturi , până ajunge la imprevizibil, până la începutul Total Atins-o și ținându-se de ceea ce intră în contact cu ea, coboară astfel din nou până la capăt și nu mai atinge nimic sensibil, ci se ocupă de idei prin idei, pentru idei și se termină cu idei" [Gosud , VI, B ] Această înțelegere a "binelui" duce gândirea dincolo de simpla cunoaștere în domeniul dialecticii Platonov Biblioteca "Rune și credință" "binele" este atât cunoaștere, cât și ființă În raport cu cunoașterea și ființa, "binele" este conceput ca combinând definiții opuse Este imanent în raport cu ființa și cunoașterea, deoarece este sursa și forța lor principală În același timp, este transcendent în raport cu ființa și cunoașterea Așa se rezolvă problema atitudinii Tipuri de cunoaștere a cunoașterii și a fiirii "bine" Dar în "Stat" Platon dezvoltă o clasificare detaliată a tipurilor de cunoștințe Principala diviziune a acestei clasificări este împărțirea în cunoștințe intelectuale și senzuale Fiecare dintre aceste domenii de cunoaștere, la rândul său, este împărțită în două tipuri Cunoașterea intelectuală este împărțită în "gândire (νοησις)" și "rațiune (διανοια)" Prin "gândire" Platon înțelege doar activitatea minții, liberă de amestecul de senzualitate, contemplând direct obiectele intelectuale Aceasta este activitatea pe care Aristotel o va numi mai târziu "gândirea despre gândire" Fiind în această sferă, cunoscătorul folosește mintea de dragul său Prin "rațiune" Platon înțelege un fel de cunoaștere intelectuală, în care cunoscătorul folosește și mintea, dar nu de dragul minții în sine și nu de dragul contemplării ei, ci pentru a înțelege fie lucruri sensibile, fie imagini cu ajutorul minții Acest "motiv" al lui Platon nu este o cunoaștere intuitivă, ci discursivă În domeniul "rațiunii", cunoscătorul folosește eidosul intelectual doar ca "ipoteze" sau "presupune" Rațiunea, după Platon, acționează între sferele opiniei și minte și, de fapt, nu este minte, iar capacitatea, care diferă de minte și de senzații, este mai mică decât mintea și mai înaltă decât senzațiile Aceasta este activitatea cognitivă a oamenilor care contemplă imaginabilul și existentul, dar îl contemplă cu rațiune, și nu cu senzații; în cercetare, ei nu se întorc la început, rămân în limitele presupunerilor și nu le înțeleg cu mintea, deși cercetarea lor este la început "inteligentă" (adică intelectuală) Cunoașterea senzuală Platon împarte și el în două domenii: "credința" și "asemănarea" Prin "credință" percepem lucrurile ca fiind existente și le afirmăm ca atare "Asemănarea" nu mai este un fel de percepție, ci o reprezentare a lucrurilor sau, cu alte cuvinte, IDtel- Biblioteca "Runiverse" acţiune intelectuală cu imagini sensibile ale lucrurilor Diferă de "gândire" prin faptul că în "asemănare" nu există acțiune cu eidos pur Dar și "asemănarea" este diferită de "credința", care certifică existența "Asemănarea (εικασία)" este un fel de construcție mentală bazată pe "credință (πιστις)" Platon asociază strâns cu aceste diferențe distincția dintre cunoaștere și opinie Cine iubește să contemple adevărul știe Astfel, el cunoaște frumosul care se gândește la cele mai frumoase lucruri, care poate contempla atât frumosul însuși, cât și ceea ce participă la el, care nu ia ceea ce participă ca fiind frumosul meu, ci ia frumosul în sine ca doar participând la el Gândul unei astfel de persoane ar trebui numit "cunoaștere (γνώμη)" Spre deosebire de cel care știe, cel care are o părere (όοξα) iubește sunetele frumoase, imaginile, dar mintea lui este neputincioasă să iubească și să vadă natura celor mai frumoase Opinia nu este nici ignoranță, nici cunoaștere, este mai întunecată decât cunoașterea și mai clară decât ignoranța, fiind între amândoi [vezi State , V C - D] Astfel, despre cei care văd multe lucruri care sunt drepte, dar nu văd cele mai drepte, corect ar fi să spunem că se gândesc la toate, dar nu știu despre ce au o părere Și invers: despre cei care contemplă indivizibilul însuși, mereu identic și mereu egal cu el însuși, este corect să spunem că ei știu întotdeauna toate acestea, dar nu își imaginează Spre deosebire de opinie, cunoașterea este o potențialitate, un anumit tip special de existență care caracterizează direcționalitatea] cunoașterea este îndreptată către obiectul său și orice potențialitate care se îndreaptă spre același lucru și face același lucru se numește la fel, în contrast cu orice îndreptat către altul și făcând ipoe Într-un fel special de ființă și, în consecință, într-un obiect special de cunoaștere, Platon evidențiază obiectele matematice și relațiile matematice În sistemul de obiecte și tipuri de cunoștințe, obiectele matematice au un loc între zona "ideilor" și zona lucrurilor percepute senzual, precum și zona afișajelor sau imaginilor lor "Ideile" sunt înțelese prin cunoaștere, iar cunoașterea este posibilă numai în raport cu "idei" Aceasta este dezvoltarea învățăturilor eleanilor, care susțineau că adevărata ființă este și numai ea este înțeleasă de minte; Ordinul U B B Biblioteca "Rune și credință" fenomenele unei lumi în schimbare și în mișcare pot fi percepute doar de simțuri, care ne oferă cunoștințe nu de încredere, ci în cel mai bun caz doar probabile, ipotetice Spre deosebire de o idee, obiectele matematice și relațiile matematice sunt cuprinse, după Platon, prin reflecția sau raționamentul înțelegerii Acesta este al doilea tip de cunoaștere Lucrurile sensibile sunt înțelese prin intermediul opiniei Este imposibil să știi despre ele, ele nu pot fi înțelese prin raționament, pot fi înțelese și asta nu este de încredere doar ipotetic Gândirea, îndreptată către subiecte matematice, ocupă, după Platon, mijlocul dintre adevărata cunoaștere și opinie De ce materiile matematice ocupă o asemenea poziție? Cert este că, potrivit lui Platon, obiectele matematice sunt simultan legate atât de lucruri, cât și de idei Opi, ca idei, sunt imuabile, nu depind în esența lor de instanțe individuale care le reprezintă în lumea sensibilă De exemplu, esența unui triunghi nu depinde de triunghiul anume pe care îl vom lua în considerare; această esență rămâne aceeași pentru orice triunghi Dar, în același timp, explică Platon, matematicienii sunt nevoiți să recurgă la ajutorul figurilor pentru a-și înțelege obiectele, așa cum face geometria, iar aceste figuri sunt desenate prin imaginație De aceea, cunoașterea matematică nu este cunoaștere care coincide cu aceea prin care se înțeleg ideile Combină părți ale cunoștințelor adevărate cu unele părți ale opiniei DIALECTICA LUI PLATON Înțelegerea rezonabilă a tipurilor de ființă sau idei cu adevărat existente - cea mai perfectă cunoaștere, după Platon, - Platon numește "dialectică" Pentru Platon, dialectica nu este doar logică, deși are și un aspect logic; aceasta nu este doar o doctrină a cunoașterii, deși are și un aspect epistemologic; nu este doar o doctrină a metodei, deși există și un aspect al metodei în ea Dialectica lui Platon este, în primul rând, doctrina ființei, a felurilor de ființă cu adevărat existente sau a USD Biblioteca "Rune și credință" idei Idealismul lui Platon, ca și teoria sa despre cunoaștere și dialectica, are un caracter ontologic pronunțat "Ideile" lui Platon nu sunt doar concepte (deși au propriul lor aspect conceptual), ci, în primul rând, feluri de ființă care există cu adevărat În conformitate cu aceasta, "dialectica", așa cum o înțelege Platon, nu este doar o cale sau o metodă de cunoaștere, este în primul rând prototipuri ontologice, modele și cauze ale lucrurilor din lumea sensibilă Aici, înțelegerea de mai sus a felurilor de ființă, respectiv: "idei", ar trebui completată substanțial și chiar corectată După cum am văzut, "ideile", în comparație cu lucrurile din lumea senzuală, erau înzestrate la Platon cu semne că Parmenideul eleatic îi caracteriza singura ființă: "ideile" sunt eterne, nu se nasc și nu mor, nu schimbare, sunt identice cu ei înșiși, imobile, irelevante în ființa lor Nu ar trebui să spunem că o astfel de înțelegere a naturii "ideilor" nu este dialectică, ci, dimpotrivă, metafizică și că, dacă Parmenide este părintele metafizicii grecești antice, atunci Platon este, fără îndoială, succesorul său? Într-adevăr , într-un număr de dialoguri, Platon dezvoltă o caracterizare metafizică incontestabilă a ființei cu adevărat existente, sau a "ideilor" Cu toate acestea, în Sofistul și Parmenide, precum și în alte dialoguri, Platon se îndepărtează de această metafizică În aceste dialoguri, el caută să demonstreze că cele mai înalte tipuri de tot ceea ce există - ființa, mișcarea, odihna, identitatea și schimbarea - pot fi gândite doar în așa fel încât fiecare dintre ele să fie și să nu fie și să fie egal și inegal cu pe sine și rămâne în propria sa identitate și trece în "celălalt", în opusul său " " Când un filozof o caracterizează pe Tranziția reciprocă a "ideilor" Ύg r J oaapmin F încă nu caracterizează, după Platon, întreaga sa esenţă În virtutea dovezilor dezvoltate în Sofistul, nu numai mobilitatea necondiționată, ci și imobilitatea necondiționată a ființelor trebuie respinse De îndată ce ființa este făcută obiect al cunoașterii, rezultă că nu poate fi cunoscută, fie cu condiția ca ființa să fie considerată ca fiind în mișcare, fie cu condiția să fie considerată doar ca imobilă Cine știe, acționează [cf Sofist, D-EI; * C Biblioteca "Runivers" ceea ce este cunoscut experimentează acţiune Atât acțiunea, cât și starea pasivă presupun schimbare, iar schimbarea, la rândul său, presupune mișcare Mai mult, cunoașterea ființelor presupune rațiunea, rațiunea nu poate fi concepută decât în suflet; sufletul, fiind viu, participă în mod necesar la mișcare "Prin urmare", argumentează Platon, "pentru un filozof și pentru oricine apreciază în mod special cunoașterea, pare a fi absolut necesar să nu acceptăm un univers nemișcat " [Sophist, C - D] Și mai puțin admisibil, după Platon, este punctul de vedere al celor "care mișcă lucrurile în toate felurile" [ibid ] Astfel de filozofi, după Platon, nu ar trebui ascultați deloc Soluția problemei este să se comportă ca niște copii care fac "pentru ca totul să fie nemișcat și în mișcare", adică "recunosc ființa și universul împreună ca fiind și imobile și mobile" [ibid , D] Dar această decizie duce, după Platon, la o nouă contradicție Cine susține că mișcarea și odihna există în mod egal trebuie fie să admită că mișcarea și odihna sunt identice cu ființa și, prin urmare, identice între ele, fie să admită că, deși ființa îmbrățișează mișcarea și odihna, ea diferă de ambele În primul caz, se obține o concluzie absurdă, de parcă mișcatorul ar trebui să se oprească, iar pacea ar trebui să se miște În al doilea caz, ființa, fiind diferită atât de mișcare, cât și de odihnă, nu trebuie nici să se miște, nici să se odihnească Dar "ce nu se mișcă, cum să nu se odihnească?" și "ce nu este în repaus, cum, din nou, nu se mișcă?" [ibid , D] Platon dă rezoluţia contradicţiei în "Sofist" - în doctrina genurilor de fiinţe [vezi ibid , D - V] Mișcarea este incompatibilă cu odihna și odihna cu mișcarea Dar din moment ce mișcarea există și există și odihna, atunci ființa trebuie să fie compatibilă atât cu mișcarea, cât și cu odihna Deci există trei feluri: ființă, mișcare și odihnă Fiecare dintre aceste trei genuri este în același timp identic în raport cu el însuși și diferit în raport cu celelalte genuri Astfel, mișcarea este identică în raport cu ea însăși și în același timp este diferită în raport cu odihna Prin urmare, apare o nouă întrebare - despre relația dintre genurile identicului și celălalt cu genurile de odihnă și mișcare Bufnițe Biblioteca "Rune și credință" Se încadrează aceste genuri unul în celălalt, sau trebuie să se deosebească același și celălalt de genurile mișcării, odihnei și ființei? Platon demonstrează că identic și celălalt trebuie să se distingă de repaus și mișcare Și despre odihnă și despre mișcare, precum și despre orice alt fel, se spune în egală măsură că sunt identice - în raport cu ei înșiși și sunt diferiți - în raport cu celălalt Dar din moment ce odihna și mișcarea sunt opuse și din moment ce tot ceea ce se spune despre contrarii nu poate fi nici fiecare dintre aceste opuse separat, nici ambele împreună, atunci odihna și mișcarea trebuie să difere de identic și de celălalt Astfel, identicul diferă de repaus, ca să nu mai vorbim despre diferența lui evidentă față de mișcare Dar este și diferit de a fi Dacă identicul nu ar fi diferit de a fi, atunci, afirmând că odihna există în același mod în care există mișcarea, ar trebui să admitem că odihna este identică cu mișcarea Dar dacă identicul diferă nu numai de odihnă și mișcare, ci și de ființă, atunci aceasta înseamnă că în identic trebuie să vedem al patrulea și independent fel de ființă, împreună cu genurile lol, mișcare și ființă Același lucru se dovedește și în privința celuilalt Celălalt diferă nu numai de identic și de odihnă Altul diferă și el de a fi Într-adevăr: celălalt este întotdeauna Relativ și numai relativ [vezi Sofist, D] Dimpotrivă, atât absolutul, cât și relativul aparțin naturii ființei Prin urmare, celălalt formează al cincilea fel de ființă, independent în raport cu felurile de ființă, odihnă, mișcare și identic În doctrina lui Platon despre celălalt, este extrem de important să remarcăm că, conform lui Platon, toate primele trăsături ale genului de ființă - ființa, odihna, mișcarea, identic - aparțin sau participă la celălalt fel Astfel, mișcarea este alta decât mișcarea, dar numai în măsura în care mișcarea nu este odihnă, nu este ființă, nu este identică etc Ca altul în raport cu toți ceilalți, fiecare fel de ființă nu este alt fel Mișcarea nu este odihnă Totuși, în același timp, există, deoarece Biblioteca "Rune și credință" cum ea, ca mișcare existentă, participă la ființă Mișcarea nu este identică Totuși, în același timp, fiind ea însăși, participă la identic, iar în acest sens este identic Mișcarea este și nu este identică Ea participă în mod egal atât la același, cât și la celălalt Fiind diferită în raport cu odihna și la fel, mișcarea este diferită în raport cu celălalt însuși Prin urmare, mișcarea este atât altceva, cât și nu altceva A fi diferit și în raport cu ființa, mișcarea în acest sens nu este ființă sau altfel; nu există nimic Este în același timp și ființă și neființă: ființă - pentru că particip la ființă; neființă, pentru că ea participă la altceva și, prin urmare, este altceva decât ființă, adică neființă Dar toate celelalte feluri de ființe trebuie să fie caracterizate, după Platon, ca atare, fiecare dintre ele fiind atât ființă, deoarece este implicată în ființă, cât și neființă, adică alta decât ființă, deoarece este implicată în alta Ființa însăși nu scapă de această soartă: întrucât ființa este alta decât odihna, mișcarea, identică și alta decât ea însăși, nu sunt toate aceste genuri și, prin urmare, a fi ființă este în același timp neființă [Sofist, A] În același timp, Platon explică că neființa, despre care vorbește când discută despre felurile de ființe și relațiile dintre ele, nu înseamnă ceva complet opus ființei Neființa este doar altceva decât a fi Cine spune că ceva nu este grozav nu înseamnă prin aceasta că acest lucru mic este opusul marelui, adică nesemnificativ: vrea să spună că este altceva decât mare În acest sens, de exemplu, "urât" este un un fel special de "altul" care există în același mod în care există "frumos" [ibid , D-E] Din acest punct de vedere, "urât" este unul existent, pe care îl opunem altuia existent [ibid , E] Urâtul, mic, nedreapta există la fel cum frumosul, marele și cel drept există Deoarece celălalt este genul existentului, atunci toate varietățile particulare ale celuilalt trebuie să existe și ele Domeniul celuilalt este nemărginit Fiecare negație a unui concept care semnifică un obiect cunoscut al ființei delimitează aria nemărginită a celuilalt, care Biblioteca "Runiverse" este contrastată ca un fel de existență cu conceptul negat ca un alt tip de existență Astfel, "existentul, fără nicio contradicție, devine de mii de mii de ori inexistent" [Sophist, V] Nu există nicio contradicție aici tocmai pentru că fiecare zonă particulară a celeilalte este considerată de Platon ca ceva existent Altfel decât ființa există la fel de mult ca și ființa însăși Dar întrucât altceva decât ființa este neființa, rezultă că neființa există în același mod ca ființa Deci inexistența există Această poziție este derivată de Platon din necesitate, "cu care ființa trece în celălalt ei Această tranziție în sine este interpretată de Platon nu numai ca fiind necesară gândirii, deoarece ființa este gândită, ci în virtutea corespondenței dintre tipurile de cunoaștere și obiectele cunoașterii înseși, ca exprimând natura ființei însăși În timp ce "dialectica" celor cinci feluri superioare de ființe este expusă în "Sofist", "dialectica" unui și multor este dezvoltată în "Parmenide" Conform învăţăturii dezvoltate aici, fiinţa, în măsura în care este considerată de la sine, este una, veşnică, identică, neschimbătoare, nemişcată, inactivă şi nesupusă suferinţei Dimpotrivă, aceeași ființă, în măsura în care este văzută prin cealaltă ei, este plurală, ia naștere, conține diferențe, este schimbătoare, mobilă și supusă suferinței Așadar, conform definiției depline a esenței sale, ființa este și una și mai multe, și veșnică și trecătoare, și neschimbătoare și schimbătoare, și se odihnește și nu se odihnește, și se mișcă și nu se mișcă, și acționează și nu acționează și suferă și nu suferă Toate cele doua definiții din fiecare pereche sunt exprimate ca definiții ale alteia Dar de vreme ce celălalt este celălalt în raport cu ființa, sau celălalt al ființei, atunci toate aceste determinări se dovedesc a fi și determinări ale ființei însăși Astfel, ființa, atât prin însăși natura sa, cât și prin conceptul său, conține în mod necesar determinări opuse Această doctrină a reprezentat o îndepărtare incontestabilă de la metafizica "ideilor" imuabile și identice "Dialectica" lui Platon a ființei și a neființei, una și mai multe, identice și diferite, odihnă și mișcare, atât direct, cât și prin prelucrarea neoplazii Biblioteca "Runivers" tonice secolele III-V n e prevăzută în secolul al XIX-lea influență neîndoielnică asupra dezvoltării dialecticii de către Hegel n O caracteristică importantă a dialecticii Legea necontradicției a lui Platon este că definițiile opuse ale ființelor pe care le dezvoltă el nu semnifică deloc o respingere a principiului non-contradicției Deși Platon dovedește că una și aceeași ființă este una și mai multe în același timp, el explică că se dovedește a fi "una" și "multiple" în relații diferite: ființa este "una", deoarece este considerată în raport cu faţă de sine, faţă de baza sa identică Și aceeași ființă este "multiple", în măsura în care este considerată într-o relație diferită - în raport cu "celălalt" ei Și toate celelalte definiții ale ființei în Platon, toate sunt concepute ca fiind opuse unele față de altele, dar nu ca fiind contradictorii în același sens Această înțelegere platoniciană a opoziției este deosebit de clară într-un pasaj remarcabil din cartea a patra din The State [Gosud , B- A] Se discută aici dacă este posibil ca contrarii să se refere la același subiect, luat în considerare în același timp, în același sens "Este posibil", întreabă Platon aici, "ca același lucru să stea și să se miște în raport cu același lucru" [Gosud , C] Pentru a răspunde la această întrebare, Platon consideră că este necesar să se elimine mai întâi o neînțelegere Dacă, susține Platon, cineva, văzând că o persoană stă în picioare și în același timp mișcându-și mâinile și capul, a început să afirme că această persoană "stă și se mișcă împreună", atunci nu ar putea fi de acord cu afirmatorul, dar ar trebui să spuneți că la o astfel de persoană "un lucru stă, iar celălalt se mișcă" [ibid ] Este la fel de imposibil să fii de acord cu cineva care afirmă așa ceva, la fel cum este imposibil să fii de acord cu o persoană care, în timp ce glumește cu interlocutorul său, ar afirma în mod viclean că un cub sau un alt corp care se rotește pe axa sa stă împreună și "se mișcă atunci când, îngropat într-un loc la capătul axei sale, acest corp se rotește în jurul axei sale Este imposibil, susține Platon, să fiți de acord cu acest lucru și nu este adevărat că astfel de lucruri "se învârt și nu se rotesc în raport cu jifl Biblioteca "Runivers" spre același" [ibid , D-E] Ar trebui spus despre astfel de lucruri că "în ele sunt atât drepte, cât și rotunde, și că în raport cu dreptate ele stau - pentru că nu se abat nicăieri, - în raport cu cerc fac o mișcare circulară" [ibid , E] Potrivit lui Platon, cine înțelege inconsecvența unei afirmații care atribuie aceluiași obiect proprietăți care se contrazic în același sens, nu va mai cădea într-o asemenea neînțelegere și nu va mai asigura, "parcă ceva, fiind același cu respect în plus, și din același motiv, uneori poate îndura sau face contrariul" [Gosud , A] Această concluzie, așa cum subliniază însuși Platon, se aplică nu numai anumitor cazuri particulare de afirmații contradictorii Această concluzie este o premisă generală pentru toate cazurile posibile, o lege ontologică și logică universală "Astfel încât, prin raționamentul asupra tuturor acestor nedumeriri și prin demonstrarea nedreptății lor, să nu fim supuși nevoii de a ne prelungi discursul", argumentează Platon, "vom accepta această poziție ca adevărată și vom merge mai departe, fiind de acord că chiar și în cazul în care ceva ni s-a părut altfel, și nu așa, vom decide totul pe baza acestei situații" [ibid ] Propoziţia despre care vorbim aici este legea contradicţiei sau legea inconcepabilităţii contradicţiei Ca lege, înseamnă imposibilitatea și inadmisibilitatea de a gândi afirmații contradictorii despre același subiect, în același timp, în aceeași relație În Fedon, Platon explică că nu numai "ideile", ci și calitățile lucrurilor sensibile au o proprietate conform căreia nu pot fi afirmate simultan definiții contradictorii cu privire la aceste lucruri "Mi se pare", explică Platon, "nu numai că marele în sine nu vrea niciodată să fie și mare și mic, dar marele pașa nu acceptă ceea ce este mic și nu vrea să-l depășească pe mic Iată una dintre cele două, cel mare ori fuge, ori se îndepărtează când se apropie micul opus, ori dispare când acesta din urmă s-a apropiat deja" [Phaedop, D - E] La fel, toți ceilalți contrari, rămânând ceea ce au fost, nu vor să devină sau să fie opuse celuilalt, dar în această stare ele fie sunt eliminate, fie dispar Câțiva Biblioteca "Runiverse" Dialectica și lumea senzuală mai jos, ca răspuns la cuvintele unuia dintre interlocutori, care i-a amintit lui Socrate că în raționamentele anterioare Socrate a permis posibilitatea originii mai mult din din ce în ce mai puțin din mai mult și, în general, opusul de la opus, Socrate, prin gura căruia Platon el însuși vorbește aici, explică care este diferența dintre teza de față, care interzice compatibilitatea contradicțiilor, cu raționamentele anterioare "Atunci s-a spus", explică Socrate, "că din opus se naște opusul, iar acum că opusul, în sine, nici în noi, nici în natură nu poate deveni vreodată opusul lui însuși" [Phaedo, B] Combinația contrariilor, după Platon, este inacceptabilă în definițiile gândirii, care trebuie să fie să fie privite ca identice cu ei înșiși și în raport cu care este imposibil să ne gândim la compatibilitatea afirmațiilor contradictorii Dimpotrivă, lucrurile sensibile pot trece în opusul lor Lumea sensibilă este o regiune în care "opusul vine de la opus - dacă ar fi ceva opus lui - precum, de exemplu, lăudabil - rușinos, drept - nedrept", etc , [ibid , D] , "Nu Este necesar, așadar Platon își încheie raționamentul, ca lucrurile cărora le este ceva opus să provină din nimic mai mult decât din ceea ce le este opus? După Platon, în obiectele lumii senzoriale, nu numai opusul se transformă în opus, iar în același lucru în același timp calități opuse se îmbină, de altfel, nu întâmplător, ci într-un mod necesar "În aceste obiecte frumoase", întreabă Platon, "crezi că nu se manifestă nimic urât? Nu este nimic nedrept în aceste dreptate? Nu este nimic nelegiuit la acești evlavioși?" [Gosud, A] "Nu", răspunde filozoful, "sunt neapărat frumoase și urâte" [ibid ] Dar contrariile pot coexista și se pot combina - așa este convingerea lui Platon - numai pentru opinie, doar pentru partea inferioară a sufletului, care vizează cunoașterea obiectelor senzuale Dimpotrivă, pentru ¿ Biblioteca "Runivers" parte rațională a sufletului, care vizează cunoașterea "tipurilor" sau "ideilor" cu adevărat existente, legea supremă va fi legea care interzice să se gândească combinația de afirmații opuse despre același subiect: "Nu am spus," Platon ne învață, "acea și Este imposibil ca aceeași persoană să gândească contrariul despre același lucru? [Gosud , E] "Da, și pe bună dreptate Prin urmare, conchide Platoy, "partea sufletului care are o părere opusă măsurării nu este aceeași cu partea lui care gândește după măsură" [ibid , A] Această parte a sufletului, care permite combinarea unor definiții contradictorii, se manifestă în noi, după Platon, de exemplu, când, începând să măsoare și notând ceva mai mare, mai mic sau egal în comparație cu altul, sufletul își imaginează "opusul" în raport cu aceleași lucruri" [ibid , E] , Dar, fiind inadmisibilă și de neconceput în raport cu existentul cu adevărat, contradicția care apare în anumite condiții în gândire este, după Platon, un stimulent valoros pentru cunoaștere și cercetare Contradicția pentru Platon nu este ceva ce poate fi perceput prin cunoașterea lucrurilor înseși, ci ceea ce, apărând în gândire, induce gândirea la cunoașterea lucrurilor cu adevărat existente Știm deja că, după Platon, sufletul este omniscient Fiind nemuritor și adesea născându-se și întrupându-se, sufletul a văzut totul - atât aici, cât și în lumea interlopă, astfel încât să nu existe nimic pe care să nu-l cunoască [vezi Menon, C] Dar pentru a extrage din suflet cunoștințele îngropate în el și uitate de el, este necesar să chem sufletul la reflecție Totuși, după Platon, o impresie sau un gând, neafectat de o contradicție, nu poate induce sufletul la reflecție A face asta, a chema sufletul la reflecție, nu poate fi decât o astfel de impresie sau un astfel de gând care conține o contradicție "Ceea ce nu provoacă pas reflecție", spune Platon, "este ceea ce nu trece în senzația opusă, în timp ce ceea ce trece în senzația opusă, adică atunci când senzația spune nimic mai puțin despre unul decât despre opus, eu consideră-l provocator " [Gosud , C] Arta de a atrage reflecția și cercetarea subliniind contradicțiile conținute în opiniile obișnuite, formate în grabă despre Biblioteca "Rune și credință" diverse lucruri și este, după Platon, arta "dialecticii" Comparând opiniile și adunându-le în studiile lor, maeștrii dialecticii "demonstrează că aceste opinii sunt în conflict între ele în același timp, despre aceleași lucruri, în același sens și în același mod" [Sofist , V] Tocmai pentru că este inacceptabil să se gândească afirmații contradictorii despre același lucru, în același timp, în același sens, descoperirea unor astfel de contradicții în opinii despre subiectul luat în discuție îl expune în ignoranță pe presupusul expert pe subiect Persoana expusă experimentează o nedumerire chinuitoare Dar, în același timp, dorința de a fi eliberat din această stare dureroasă îl îndeamnă pe cel condamnat pentru ignoranță să-și încordeze toate puterile Ca urmare a eforturilor sale, cunoștințele îngropate în suflet începe să se limpezească în el La început "se trezesc brusc într-o săptămână, ca un vis" [Menoy, C] Dacă dialecticianul "începe să pună întrebări frecvent și în moduri diferite despre același subiect, atunci la sfârșitul operațiunii, fără nicio îndoială, nu va ști despre asta mai rău decât celălalt" [ibid ] Doctrina contradicțiilor în gândurile despre obiecte, ca mijloc de trezire a forțelor latente ale minții, este extrem de caracteristică înțelegerii platonice a "dialecticii" Dar, în același timp, această învățătură demonstrează cât se poate de clar că înțelegerea platoniciană a contradicției nu este nicidecum "logica contradicției" realizată sau admisă în ființă și mai târziu Sensul contradicției la Platon este negativ Contradicția, conform lui Platon, este o condiție pur negativă a activității cognitive Nu dezvăluie atât de mult conținutul adevărului perceput, cât este un "semnal de primejdie", forțând gândul să se îndepărteze de la cunoașterea imaginară π pentru a se întoarce la cunoașterea adevărată Contradicția este un semn care indică nu posesia adevărului, ci, dimpotrivă, prezența gândirii în sfera opiniei, a iluziei și a neadevărului Dar, în același timp, "dialectica" este calea sau mișcarea gândirii prin neadevărat către adevăr De aceea, alături de doctrina contradicțiilor ca doar o condiție negativă pentru cunoașterea adevărată, Platon definește uneori "dialectica" drept pozitivă, de altfel, ca știință supremă, Biblioteca "Runiverse" conducând de la contradicția conștientă și de la inconsecvența conștientă în gândire la înțelegerea supremă a existenței cu adevărat Înțeleasă în acest sens ca știință care duce la cunoașterea existenței cu adevărat, "dialectica" este proclamată de Platon chiar ca prima și cea mai înaltă dintre toate știința, completând întreaga materie a cunoașterii "Nu vi se pare", ne învață Platonic Socrate, "că dialectica, ca un fel de încununare a științelor, stă în vârful nostru și că nicio altă știință, în dreptate, nu poate sta deasupra ei: toate științele trebuie să se termine cu ea" [Gosud , E] "Toate celelalte arte", explică Platon, "au în vedere fie opiniile și dorințele umane, fie originea și compoziția, fie prelucrarea a ceea ce se întâmplă și este compus" [ibid, B] Dacă, totuși, există astfel de păianjeni precum geometria și cei adiacente ei, care, după cum vedem, "parcă ar visa să fie", atunci aceste științe, după Platon, nu sunt capabile să o perceapă în realitate, deoarece, folosind ipoteze, aceste științe își lasă ipotezele nemișcate și nu le pot da temei [ibid , C] Numai metoda dialectică, după Platon, urmează calea cea bună, " ridicând presupunerile până la început pentru a le confirma" Deoarece Platon consideră "dialectica" ca fiind pozitivă și chiar ca știință supremă, el vede în ea doar o metodă de a ascensi de la presupuneri date la baze din ce în ce mai înalte, până când în cele din urmă mintea ajunge la cel mai înalt și nu mai presupus teren, care nu poate fi redus la orice ceva mai înalt Această mișcare de la presupunerile date în știință la principiul lor fundamental presupus este o mișcare care are loc în gândirea pură, înstrăinată de tot ceea ce este sensibil Numai el va fi chiar în scopul imaginabilului, care trece la dialectică fără nici un sentiment, care se străduiește pentru ceea ce este în sine prin intermediul minții și nu se abate de la dialectică până când nu înțelege binele cu gândirea sa [vezi , Gosud, A] Această ascensiune nesimțită pe treptele minții până la baza neprevăzută este prima jumătate a căii dialectice Ajunsă, prin intermediul unor conjecturi, la nepresupusul "început al tuturor", după ce a atins acest început și ținându-se de ceea ce este în contact cu el, mintea începe să finalizeze a doua jumătate a călătoriei sale Biblioteca "Runiverse" Și anume: el "coboară din nou până la capăt și nu mai atinge nimic sensibil, ci are comuniune numai cu "vederi" prin "vederi", pentru "vederi" și se termină cu "vederi" [Gosud , B-C] Explicația lui Platon pune în lumină natura logică a căii sau metodei "dialectice" a lui Platon Din această dublă definiție a "dialecticii" ca o ascensiune de la ipoteze la baza lor inteligibilă, nepresumată și o coborâre inversă, de-a lungul treptelor "tipurilor" (eidos) la ipotezele inițiale, este clar că "metoda dialectică" a lui Platon este, în esență, o metodă de reducere constantă a conceptelor în genuri superioare și împărțirea genurilor în conceptele lor constitutive de specii inferioare Prima jumătate a sarcinii cercetării "dialectice", în sens platonic, constă în "concentrarea pe o singură idee, ducând la ea totul împrăștiat în mai multe locuri" și astfel, "definind fiecare specie separat, să devină clar ce vor ei" învață mereu" [Phaedrus, D] Cu alte cuvinte, este sarcina unei definiții clare și precise a "tipului" A doua jumătate a aceleiași sarcini este "să poți dezmembra ideea în direcția opusă în părți constitutive, în concordanță cu natura lor, și să nu încerci să distorsionezi nicio parte - după modelul unui bucătar rău" [ibid , E] În Fedru, Socrate explică, de asemenea, că el numește "dialectică" tocmai pe cei care sunt capabili să "observe unul și pe mulți deodată", să împartă în părți și să aducă într-un întreg [ibid , B] Puțin mai jos, Socrate îl instruiește pe Fedru că nu poate stăpâni arta elocvenței care nu este capabil să "definească totul în conformitate cu sine", dar după ce a determinat, "împarte din nou în "tipuri" la indivizibil" [ibid, V ] , Metoda de ascensiune de la conceptele inferioare la cele superioare este descrisă mai detaliat în Phpleb Conform explicațiilor date în acest dialog, "trebuie să ne asumăm întotdeauna o idee despre fiecare lucru și să facem cercetări în consecință: până la urmă vom găsi această idee Când o înțelegem, trebuie să ne uităm pentru a vedea dacă mai există, în afară de ea, încă una, două sau trei idei sau orice alt număr și apoi să procedăm cu fiecare dintre aceste unități în același mod până când unitatea originală nu pare să fie privirea pur şi simplu ca Biblioteca "Rune și credință" unul și infinit de mulți, dar ca determinat cantitativ "[Phileb, C-D] În ceea ce privește coborârea inversă de la conceptul expus la cel inferior, Platon asociază această metodă cu metoda de testare a ipotezelor, sau "ipotezelor" Această verificare constă în faptul că "dialectianul" ia în considerare ceea ce decurge din principiul pe care l-a acceptat și, de asemenea, investighează dacă consecințele care decurg din acest principiu sunt de acord sau dezacord unele cu altele [vezi Phaedo, D] În același timp, Platon folosește pe scară largă dihotomia, adică o astfel de împărțire a volumului unui concept în două părți, în care obiectul studiat nu poate fi decât într-una dintre jumătățile rezultate ale volumului, între care există o relaţie de contrarii contradictorii După ce a renunțat la cel în care obiectul nu poate fi găsit, "dialecticianul" împarte din nou jumătatea rămasă a volumului în două părți, apoi o exclude din nou pe cea în care obiectul nu poate fi găsit Această coborâre treptată pe scara dihotomiei continuă până când studiul ajunge la partea deja indivizibilă a volumului, în care ar trebui să fie obiectul dorit Platon a dat exemple de utilizare a dihotomiei în Sofistul, în Fedru, în Politică și într-un număr de alte dialoguri Toate aceste explicații ale lui Platon arată clar cât de departe este "dialectica" platonicească de cea modernă "Dialectica" lui Platon este o etapă importantă în dezvoltarea logicii: în dezvoltarea doctrinei categoriilor, a genurilor și tipurilor de concepte, a metodelor de definire, inducere și împărțire a conceptelor, dar nu este deloc doctrina dezvoltării prin contrarii Sistemul lui Platon nu cunoaște deloc istorie, nicio dezvoltare, cu excepția ciclicității și repetarea trecutului Așa sunt învățăturile semi-mitice, semi-astronomice ale lui Platon despre revoluția cerului, despre căderea sufletelor pe Pământ, despre reîncarnările sufletelor Cu toate acestea, după ce am vorbit despre asta, am ajuns deja la cosmologia lui Platon TEORIA "IDEILOR", COSMOLOGIA ȘI ÎNVĂȚĂTURA PITAGORICĂ DESPRE NUMERE Doctrina lui Platon despre "idei" nu a rămas aceeași, dar pe parcursul lungii vieți a lui Platon s-a dezvoltat și s-a schimbat O etapă importantă în dezvoltarea ochiului lui Platon Biblioteca "Runiverse" a început apropierea lui de pitagoreici Învățăturile matematice și cosmologice ale pitagoreenilor, precum Archytas și Philolaus, au devenit, fără îndoială, cunoscute lui Platon și trebuie să-i fi atras atenția În dialogul târziu al lui Platon "Timaeus", dedicat chestiunilor de cosmologie, Platon pune direct în gura unui pitagoreic doctrina cosmologică pe care o expune Potrivit acestei învățături, lumea este o ființă vie, având forma unei mingi Ca o ființă vie, lumea are un suflet Sufletul nu este în lume, ca "parte", ci înconjoară întreaga lume și este format din trei principii: "identic", "altul" și "esență" Aceste principii sunt cele mai înalte fundamente ale ființei "ultime" și "infinite", adică ființe ideale și materiale Ele sunt distribuite după legile octavei muzicale - în cercuri care antrenează corpurile cerești în mișcările lor Înconjurat din toate părțile de sufletul lumii, corpul lumii este format din elementele pământ, apă, foc și aer Aceste elemente formează compuși proporționali - conform legilor numerelor Cercul "identic" formează cercul stelelor fixe, cercul "celălalt" formează cercul planetelor [cf Timeu, V] Iar stelele și planetele sunt ființe divine, sufletul lumii le animă, la fel ca restul lumii [vezi ibid , D] Deoarece elementele pământului, apei, focului și aerului sunt corporale, ele, ca și corpurile geometrice, sunt limitate de planuri Forma pământului este un cub, apa este un icosaedru, focul este o piramidă, iar aerul este un octaedru Cerul este decorat după modelul unui dodecaedru Viața sufletului lumii este guvernată de relații numerice și armonie Sufletul lumii nu numai că trăiește, ci și cunoaște În mișcarea sa circulară de întoarcere, la fiecare contact cu ceea ce are esență, ea mărturisește cu cuvântul său despre ceea ce este identic cu ce, ce diferă de ce și, de asemenea, unde, când și cum devine tot ceea ce se întâmplă - în raport cu cel veşnic neschimbător şi în raport cu o altă fiinţă Cuvântul acestei mărturii este la fel de adevărat - atât în raport cu "celălalt", cât și în raport cu "identic" Când se referă la sensibil, apar opinii și credințe adevărate și ferme Când se referă la rațional, atunci gândirea și cunoașterea ajung în mod necesar la perfecțiune Sufletul omului este asemănător cu sufletul lumii: are o armonie similară și cicluri asemănătoare La început, opa a trăit dintr-o stea, dar a fost închis Biblioteca "Rune și credință" în trup, care a devenit pentru ea cauza discordiei [cf Timeu, - D], Scopul vieții umane este restaurarea naturii originare Acest scop este atins prin studierea revoluțiilor cerului și armoniei Simțurile noastre servesc ca instrument pentru atingerea acestui scop: vederea, auzul etc Capacitatea vorbirii și vocea muzicală, care servește urechea și prin ureche, armoniile, duc la același scop Mișcările de armonie sunt asemănătoare cu rotațiile sufletului Timaeus prezintă o fantezie doctrina statică a infuziei sufletelor umane în trupurile păsărilor și animalelor Rasa animalului în care este infuzat sufletul este determinată de asemănarea morală a unei persoane cu unul sau altul tip de ființe vii niya, sufletul se întoarce la steaua sa Platon însuși atestă această influență în Philebusul său "Străvechii", spune el, "care trăiau mai aproape de zei, transmiteau că tot ceea ce se spune, ca Influența pitagoreenilor mai bun decât noi și noi o legendă, existent veșnic, constă din unitate și pluralitate și conține limita și infinitul topite împreună" [Phileb, C] Din această structură a ființelor urmează metoda cunoașterii sale Și anume: "Trebuie să ne asumăm întotdeauna o idee despre fiecare lucru și să facem cercetări în consecință: în concluzie vom găsi această idee" [ibid , C-D] Atunci este necesar să ne uităm dacă, în afară de aceasta, mai există una, două sau trei idei, sau un alt număr, apoi "cu fiecare dintre aceste unități, acționați în același mod până când unitatea originară apare privirii determinată cantitativ " [ibid , D] Ideea de infinit, însă, poate fi aplicată mulțimii nu imediat după unitate, ci doar "după ce întregul său număr, închis între infinit și unul, a fost captat de privire" [ibid , D], Dimpotrivă, înțelepții moderni imediat după unitate plasează infinitul și, prin urmare, membrii intermediari le scapă Aici Platon vorbește despre pitagoreeni ca fiind fondatorii metodei "dialecticii" în sensul artei de a distinge genuri și specii și de a stabili subordonarea acestora Acțiunile asupra conceptelor sunt legate între pitagoreeni de doctrina lor despre numere Tot ceea ce este cognoscibil, după părerea lor, are un număr, iar fără un număr nu poate exista nimic Ordinul Biblioteca "Runivers" imaginabil sau cognoscibil Numărul, la rândul său, este împărțit în două feluri \ felul de numere par și felul de numere impare În plus față de ei, există un gen mixt - un număr par-impar Fiecare dintre aceste genuri este împărțit în specii, iar aceste specii sunt, de asemenea, împărțite în specii care le aparțin Platon remarcă și apropierea lui de pitagoreici în politică, dar chiar acolo îi condamnă pe pitagoreici pentru că nu știu să aplice corect adevărul pe care l-au găsit Potrivit lui Platon, pitagoreicii nu știu să investigheze lucrurile, împărțindu-le metodic în genuri Opies reunesc diverse "lucruri" (de exemplu, cuantificare și evaluare în funcție de scop) sau împart lucrurile în alte părți decât părțile lor reale Dar adevărata metodă, după Platon, presupune abilitatea de a combina cele două: atunci când luăm în considerare asemănarea generică, nu pierdeți din vedere diferențele dintre specii, dar când luați în considerare diferențele dintre specii, efectuați neobosit cercetări până când sunt incluse în limitele genului lor "Ideile" lui Platon și "numerele" pitagoreenilor sunt prototipurile regularității conform căreia totul se întâmplă în lume, precum și prototipurile tipurilor întruchipate în lucruri Dar, spre deosebire de pitagoreici, cel al lui Platon nu este un "număr", ci o "idee" - una în diversitate, în același timp o cauză și un scop, dând un caracter comun multor lucruri "Ideea" și nu "numărul" este cauza ordinii, legătura unei ordini mondiale etern constantă "Numerele" sunt, parcă, un intermediar conceptual între "idei" și lucruri Rolul atotdeterminator al numerelor, conform învățăturilor pitagoreenilor, este atât de mare încât lucrurile în sine sunt doar "imitații ale numerelor" pentru ei Rolul atotdeterminator al "ideilor", după Platon, este atât de mare încât au declarat că lucrurile sunt "imitații de idei" În perioada târzie a dezvoltării sale, Platon a ajuns să-și identifice "ideile" cu "numerele" pitagoreenilor După ce au redus tot ceea ce există la "numere", pitagoreicii au evidențiat limita și nelimitatul în existentă drept opuse principale și atotdefinitoare Ei au caracterizat "Limita" ca un principiu bun, masculin, rațional și imobil, "nelimitat" ca un principiu malefic, feminin, nerezonabil și mobil Într-o viziune similară, Platon pornește de la ideea că universul a fost format inițial prin necesitate, care a fost supusă convingerii raționale [cM Timeu, A și A] De aceea Platon spune separat Biblioteca "Runiverse" despre cauze de două feluri: despre cele care, împreună cu mintea, creează lucruri frumoase și bune și despre cele care, fiind lipsite de minte, produc orice se întâmplă de fiecare dată fără ordine În ceea ce privește necesitatea, în ceea ce privește doctrina lumii [ibid , E], Platon o apropie de spațiu și o numește, ca și spațiu, "doică de origine": necesitatea, explică el, "este un fel de rătăcire cauza, mișcându-se fără ordine și zguduit, căptușeala și receptorul originii, ca și cum doica lui, genul de spațiu mereu existent oferind un loc pentru tot ceea ce are o origine, dar însuși cuprins fără mijlocirea sentimentelor de către unii un fel de raționament ilegitim și greu probabil "[ibid , E, A, A-B], Rolul jucat de pitagoreici în raport cu diversitatea lucrurilor existente, în filosofia lui Platon, este jucat de "doica de origine" în raport cu acestea Varietatea lucrurilor este rezultatul limitării h a definiției spațiului dens Elementele lumii fizice - foc, apă, aer - reprezintă fiecare în mod individual spațiu gol, delimitat de planuri formate din triunghiuri Din tipurile mixte de triunghiuri, au apărut o diversitate infinită și o multitudine infinită de lucruri naturale * În definițiile spațiale, noi înșine ne reprezentăm nu numai întreaga multitudine de lucruri ale naturii, ci chiar și felurile eterne de ființe Acest mod de reprezentare ne este sugerat de "asistenta de origine" Tocmai pentru că o privim, visăm că toată ființa trebuie neapărat să fie într-un loc și să ocupe o anumită parte a spațiului și că ceea ce nu există nici pe pământ, nici în cer nu există în niciun fel Și deși această idee este doar visul nostru, acest vis este necesar, nu are început și este etern, așa cum este necesară doamna cauzei ei, fără început și veșnică Prin urmare, natura cu adevărat existentă combină unitatea și dualitatea: este atât o ființă neschimbătoare, identică, cât și, în același timp, o asemănare diferită a acestei ființe în lumea schimbătoare, neidentică a lucrurilor Ca "doică de origine" care diferă de ființă, ea este neființă, dar ca inerentă a ființei este neființa existentă Existență auto-identică * Biblioteca "Rune și credință" "ideea", principiul ideal, "celălalt", sau spațiul existent veșnic, este principiul corporal În cele din urmă, există o afinitate între Platon și pitagoreeni și în învățătura lor despre începutul care mijlocește între sfera ideală și cea materială Dintre pitagoreici, Cosmosul mijlociu, regiunea mișcării corecte; el mediază între Olimpul muntos, sediul elementelor pure, și Uranus inferior, locul de formare, care iubește schimbarea La Platon, principiul mediator este sufletul lumii, care rezidă între lumea neschimbătoare a ideilor și lumea mobilă, agitată sau "marea" lucrurilor sensibile Sufletul lumii platoniciene mijlocește între lumea ideală și cea corporală și, de asemenea, realizează începutul mișcării, supus măsurii În rândul pitagoreenilor, analogul doctrinei lui Platon despre sufletul lumii este doctrina lor astronomică și, în același timp, filosofică a "focului central" Acest foc, venit din centrul lumii, generează corpuri cerești, înconjoară lumea și este cauza ordinii Universului Și după Platon, sufletul lumii este îndreptat din centru, înconjoară întreaga lume, există începutul ordinii și un sistem regulat; din ea trupurile cereşti primesc viaţă Chiar și cursul formării sufletului lumii are o corespondență în învățătura pitagoreenilor despre numere CRITICA DOCTRINEI DESPRE "IDEI" ÎN "PARMENIDE" ȘI "SOFIST" LUI PLATON Doctrina lui Platopus despre "idei" nu a suferit doar modificări care au adus-o mai aproape de doctrina pitagoreică a numerelor În dialogurile Parmenide, Philebus și Sofist, Platoi și-a supus propria doctrină a "ideilor" unei critici severe Această învățătură a fost cu mai multe fațete; în același timp, a combinat aspecte ontologice, cosmologice, teleologice, etice, epistemologice și logice În toate aceste aspecte, "ideea" lui Platon apare ca o rațiune necorporală, înțeleasă doar de minte, prin participarea la care există doar lucruri din lumea sensibilă - ca un exemplu excelent al tuturor lucrurilor; ca scop spre care aspiră lucrurile; ca un concept al esenței generale a lucrurilor, sau așa, dacă este trimis Biblioteca "Rune și credință" a se separa de senzațiile numeroase și repetate, afectează forma ca una pentru mulți În cele trei dialoguri amintite, Platon prezintă o serie de argumente care vorbesc fie de îndoială, fie direct de imposibilitatea acceptării acestei doctrine Unele dintre aceste argumente anticipează celebrele obiecții pe care studentul lui Platon Aristotel le-a ridicat mai târziu împotriva teoriei "ideilor" a lui Platon Principala îndoială apare la Platon, în primul rând cu privire la problema însăși a posibilității existenței "ideilor" cu cele ale proprietăților lor care au fost clarificate mai sus Dar chiar dacă permitem existența unor astfel de "idei", se pune problema relației lor cu lucrurile Și anume: va trebui fie să acceptăm că ideea unică și veșnică este parcă fragmentată, divizată, împrăștiată în multitudinea nenumărată de lucruri care apar și piere pe care le generează, fie, și mai rău, să admită că, fiind în lucruri, ideea este în întregime în afara ei înșiși și în sine, fiind în același timp identică cu ea însăși Platon a răspuns anterior întrebărilor care au apărut în acest fel referindu-se la faptul că "ideile" se presupune că "participă" la lucruri, "participă" la lucruri Dar acum acest răspuns nu-l mai mulțumește, așa cum nu-l va mulțumi pe Aristotel mai târziu Să presupunem că fiecare lucru este ceea ce este, ca urmare a "participării" sale la "ideea" cu același nume Atunci se prezintă în mod necesar două posibilităţi: fie ideea trebuie să fie cuprinsă în întregime în fiecare dintre lucrurile subsumate acestei idei, fie fiecare lucru trebuie să conţină doar o parte din "ideea" sa Dar, după Platon, nici una, nici alta nu este posibilă În primul rând, o "idee" nu poate fi conținută în fiecare lucru Dacă ar fi așa, atunci o singură "idee" ar trebui să existe simultan în diferite locuri În al doilea rând, "ideea" nu poate fi prezentă în lucrul cu același nume cu ea și parțial Cu această din urmă presupunere, "ideea" se va dovedi a fi divizibilă și, în consecință, contrar definiției sale, nu va mai fi una Mai mult, dacă fiecare lucru, de exemplu, este grozav pentru că are în sine o parte din ce În filosofia scolasticii medievale, toate aceste întrebări și puncte de vedere au fost reînviate în așa-numita dispută despre "universale" "(genurile comune), Biblioteca "Runivers" mare în sine, atunci se obține un rezultat absurd: totul mare va fi mare datorită participării la ceea ce este mai puțin decât mare, deoarece partea este mai mică decât întregul său Astfel, o "idee" nu poate fi cuprinsă în lucruri nici ca întreg, nici ca parte a acesteia Dar aceasta înseamnă, cu alte cuvinte, că lucrurile nu pot "participa" sau "participa" la "ideile" lor [cf Parmenide, A- E] Cu toate acestea, este imposibil să ne imaginăm nu doar existența "ideilor", ci și modul în care mintea poate ajunge să le cunoască Teoria "ideilor" se bazează pe faptul că, atunci când luăm în considerare lucruri similare, în minte ia naștere o imagine sau o idee comună tuturor Totuși, dacă comparăm această idee cu lucrurile pentru care este o imagine, atunci, deoarece există o asemănare între aceste lucruri și ideea lor, trebuie neapărat să apară o idee nouă - comună lucrurilor și primei lor idei, apoi o altă nouă idee idee pentru primele două și lucrurile corespunzătoare lor și așa mai departe la infinit Dar dacă este așa, atunci se dovedește că pentru fiecare lucru trebuie să existe deja nu doar o singură idee, așa cum pretindea teoria, ci o multitudine infinită de idei Aceasta este celebra obiecție la teoria "ideilor" pe care Aristotel o va repeta mai târziu împotriva lui Platopus și care va ajunge să fie cunoscută drept "al treilea om" Natura paradoxală a teoriei "ideilor" pare a fi eliminată dacă presupunem că ideile sunt doar gândurile noastre și că ele pot exista doar în mintea noastră Cu toate acestea, această rezervare nu salvează probleme Potrivit lui Platopus, un gând este întotdeauna un gând despre ceva care există Prin urmare, gândindu-ne la idee, ne gândim astfel la acel lucru unic, etern, identic, care este prezent în toate lucrurile îmbrățișate de "idee" Acest lucru imaginabil ca "potrivit" pentru idee nu este altceva decât ideea în sine În plus Să presupunem că ideile sunt gânduri și că lucrurile singulare există în virtutea participării lor la idei În acest caz, este necesar să admitem unul dintre cele două lucruri: fie că toate lucrurile constau din gânduri, prin urmare, totul gândește, fie că totul este gând necugetat [vezi Parmenide, B - C] Relația dintre o idee și lucruri poate fi de asemenea reprezentată în așa fel încât o "idee" să fie un prototip de lucruri, iar lucrurile să fie asemănări ale "ideilor" Dar dacă acest lucru este adevărat, atunci nu este clar Biblioteca "Rune și credință" cum este posibil să împaci existența lucrurilor imperfecte cu perfecțiunea "ideilor" lor? Și ce fel de "idei" sunt posibile? Este posibil să recunoaștem alături de existența "ideilor" de bine, drept, frumos și existența "ideilor" de mese, păr, murdărie? [cm Parmenide, B - E] Dar chiar dacă explicarea cunoștințelor noastre despre "idei" nu ar întâmpina obstacolele și dificultățile indicate, ar apărea un alt fel de dificultate Dacă existența "ideilor" ar putea fi fundamentată, atunci doctrina "ideilor" ar trebui inevitabil să sufere cea mai radicală transformare Ar trebui să respingem teza despre imuabilitatea "ideilor" și despre imobilitatea lor Negarea completă a mișcării în adevăratul-existent exclude și posibilitatea cunoașterii, precum și recunoașterea mobilității acesteia Această concluzie Platon o declară inacceptabilă în dialogul "Sofist" "Împotriva asta", spune el aici, "cine distruge știința, cunoașterea și înțelegerea, și totuși afirmă ceva despre ceva, este necesar să lupte cu toate argumentele" [Sophist, C-D] Acestea sunt câteva dintre argumentele pe care Platon însuși le-a prezentat în Parmenide și Sofist împotriva acceptării propriei sale teorii despre "idei" Dar calea de ieșire nu poate fi, după Platon, negarea existenței "ideilor" Negarea "ideilor" duce la absurdități și mai mari, întrucât această negare privează cunoașterea subiectului său și face imposibilă dialectica [vezi Parmenide, A-B] Critica "ideilor" conținute în Philebus, Parmenide și Sofist evidențiază brusc aceste dialoguri în ceea ce privește conținutul lor din restul operei lui Platon În plus, trebuie luată în considerare încă o circumstanță importantă Aristotel, care, în calitate de elev al lui Platon, trebuie să aibă o excelentă cunoaștere a scrierilor profesorului său, nu menționează nicăieri într-un cuvânt că Platon a avut propria sa critică asupra teoriei "ideilor În plus Aristotel afirmă direct că Platon nu a intrat niciodată într-o analiză a chestiunii "participării" lucrurilor la "idei" [vezi p , , , la ] Tot ceea ce s-a spus li se alătură și particularitățile stilului literar și de prezentare a lui Philebus, Sofist și Parmenide În aceste lucrări, forma dialogică nu mai este un cadru pentru scene vii și L Biblioteca "Rune și credință" imagini cu viața mentală ateniană Nu au o abundență de culori, reprezentând artistic participanții la disputele filozofice și în disputele în sine - expresivitate și tensiune dramatică În loc de toate acestea, există o analiză logică virtuoasă a conceptelor, dialectică abstractă, dispozitive pedante ale dihotomiei logice Toate aceste trăsături ale celor trei dialoguri platonice celebre au servit drept prilej - pentru o serie de cunoscători ai lucrărilor lui Platon și specialiști în istoria filosofiei antice - la concluzii radical sceptice Zocher, Iberweg, Schaarschmidt au fost primii care au vorbit Au încercat să demonstreze că aceste dialoguri nu au fost scrise de Platon, ci de alți autori Argumentul lui Iberweg iese în evidență în special Acest om de știință subliniază că în Parmenide împotriva teoriei "ideilor" Platon a înaintat argumentul "persoana a treia" - chiar acela pe care Aristotel l-a dezvoltat și căruia i-a acordat o importanță deosebită Cu toate acestea, Aristotel nu indică nicăieri coautoritatea lui Platon în avansarea acestui argument Prin urmare, conchide Iberweg, fie trebuie să admitem că Platon nu poate fi autorul lui Parmenide, în care este dezvoltat argumentul "al treilea om", fie, dacă îi aparține lui Platon, că Aristotel a folosit, ca invenție, că ceea ce a fost inventat de Platon, adică plagiat comis Dar această concluzie este contrară caracterului moral al lui Aristotel Așa sunt rezultatele criticii sceptice - filologice și istorico-filosofice - asupra chestiunii autenticității "Parmenidei" Acceptarea rezultatului negativ al acestei critici echivalează cu a afirma că Platon nu a avut nicio "autocritică" a teoriei "ideilor" și că această teorie a rămas convingerea sa filozofică de nezdruncinat Astfel, scepticismul în "chestiunea platoniciană" nu a lăsat neatinse nici măcar acele lucrări pe care tradiția le consideră cele mai importante pentru caracterizarea învățăturilor lui Platon Acest scepticism, sau "hipercriticism", însă, nu a avut succes în știința istorică și filozofică rusă Nici acad A N Gilyarov, prof PI A F Losevvin a considerat argumentele împotriva autenticității lui Parmenide și Sofist ca fiind convingătoare Excitarea îndoielilor în yum, că de unul singur cu deplină convingere, bona Biblioteca "Runiverse" fide, s-a susținut, acad A N Gilyarov consideră metoda cea mai caracteristică a lui Platon de investigare a adevărului [vezi , p ], și nu ca bază pentru a nega opiniile lui Platon, împotriva cărora Platov însuși a ridicat obiecții și care, totuși, sunt confirmate de întregul scrierilor sale Cât despre tăcerea lui Aristotel cu privire la critica lui Platon la adresa "ideilor", atunci, după A N Gilyarov, nu dovedește nimic [vezi , p - ], Dacă ne bazăm doar pe Aristotel, atunci ar trebui să argumentăm, de exemplu, că Platon nu permitea existența unor "idei" de relații, "idei" de negare, "idei" de opere de artă, sau că Platon nu vedea în "idei" scopurile fiinţei şi genezei Dar aceste învățături sunt evidente într-un număr de scrieri ale lui Platon, despre care Aristotel însuși le numește cu alte ocazii ca aparținând lui Platon Astfel, Platon vorbește despre "ideile" de relații și negații în Fedon și Sofist, despre "ideile" operelor de artă din "Stat" și "Cratylus", despre "idei" ca scopuri ale existentei și în curs de dezvoltare - în Phaedo , "Philebe" și "Stat" Și din moment ce nu există niciun motiv să-l suspectăm că Aristotel a denaturat în mod intenționat învățăturile lui Platon, este mai firesc să explicăm inexactitățile pe care Aristotel le are în caracterizarea teoriei "ideilor" prin nepăsarea care apare uneori la Aristotel însuși [ibid ] În special, în ceea ce privește argumentul "persoana a treia", formulat în detaliu în "Parmenide", apoi, așa cum subliniază A N Gilyarov, acest argument "este complet clar în "Stat" și în "Timaeus" [ibid, p ] În literatura despre Platon, un alt punct de vedere a fost exprimat și în explicarea "autocriticii" lui Platon, adică a criticii lui Platon asupra propriei teorii a "ideilor" Autorii acestui punct de vedere sau, mai precis, a lui Platon ipoteza, sunt George Groth, Jackson și Hirzel Toate opi nu neagă autenticitatea lui "Phpleb", "Parmenide" și "Sophist" Dar ei cred că aceste dialoguri, târziu în opera lui Platon, aparțin perioadei în care Platon avea îndoieli cu privire la adevărul teoriei "ideilor" Totuși, nici această ipoteză nu este necesară: toate contradicțiile teoriei "ideilor" pot fi derivate din doctrina dialectică a lui Platon a unității inseparabile a identicului și a celuilalt, a unuia și a celor mulți, a durabilului și a mobilului [vezi acolo, p ] pentru Biblioteca "Rune și credință" DOCTRINA LUI PLATON DESPRE SOCIETATE ȘI STAT În viziunea lui Platon asupra lumii, un loc important revine opiniilor sale despre societate și stat Platon este cel mai puțin ca un gânditor apolitic, indiferent față de fenomenele vieții publice și ale instituțiilor politice Cu idealismul filozofic, el îmbină un interes extraordinar pentru relațiile sociale Era extrem de interesat de întrebarea ce ar trebui să fie un cămin perfect și ce fel de educație ar trebui să fie pregătiți oamenii pentru organizarea și întreținerea unui astfel de cămin N G Chernyshevsky vorbește bine despre înclinația lui Platon de a dezvolta probleme de ordine socială în recenzia sa asupra traducerii în limba rusă a Poeticii lui Aristotel "Platon", a scris Cernîșevski, "mulți consideră că este un fel de romantic grecesc, oftând despre un pământ necunoscut și încetos, minunat și frumos, străduindu-se departe, departe de oameni și pământ Platon nu era așa la toți nu era un visător leneș, nu se gândea la lumile înstelate, ci la pământ, nu la fantome, ci la om Și mai presus de toate, Platon credea că o persoană ar trebui să fie cetățean al statului " [ , p - ] tfEste surprinzător, așadar, că Platon și-a dedicat două dintre cele mai detaliate lucrări ale sale problemelor socio-politice: scrise în cea mai mare parte în epoca maturității, un tratat de lungă durată "Statul (Πολιτεία)" și opera bătrâneții extreme "Legi" Ambele sunt departe de a fi egale În Statul, doctrina societății este dezvoltată în strânsă legătură cu învățătura centrală a idealismului platonician - teoria "ideilor" - și poartă pecetea rigorismului și a intransigenței: idealul este aspru opus ca model și ca normă de ceea ce se datorează realităţii empirice În același timp, în ciuda toată ascuțimea acestei opoziții, "Statul" surprinde o cunoaștere și o înțelegere uimitoare a realității empirice atât de aspru criticate și negate de Platon În comparație cu The State, Zakony este o lucrare mult mai "compromițătoare"; ea atenuează fosta rigoare idealistă caracteristică statului și face o serie de concesii de amploare față de cerințele realității empirice Biblioteca "Runivers" Ambele tratate mari se alătură, completându-le, dialogurile "Politician" și parțial "Crito" În Politică, Platon împarte sfera cunoașterii științifice în scopuri prescriptive și teoretice Știința omului de stat, al cărei subiect este conducerea supremă a statului, asemănătoare ca natură cu arta ciobanului, este inclusă și în păianjenul care prescrie scopuri Conform lui Platon, formele existente, imperfecte, de viață comunitară de stat au fost precedate de o formă perfectă de viață comunitară în timpurile străvechi, în timpul domniei lui Chronos În acele vremuri, zeii înșiși, ca niște păstori divini, stăpâneau în zone separate, iar în viața societății era suficient de tot ceea ce era necesar pentru viață, nu existau războaie, jaf și ceartă Oamenii s-au născut direct din pământ, nu aveau nevoie de locuințe și paturi, foloseau ore libere considerabile pentru filozofie În această etapă, oamenii erau liberi de obligația de a lupta cu natura și erau uniți prin legăturile de prietenie Cu toate acestea, este imposibil să luăm acest sistem ca exemplu de cea mai bună ordine posibilă - acest lucru nu este permis de condițiile materiale de existență: nevoia de autoconservare, lupta împotriva naturii și împotriva popoarelor ostile Cu toate acestea, exemplul de neatins al epocii de aur trecute aruncă lumină asupra condițiilor în care trebuie să trăiască omul modern: privind în acest sistem trecut și irevocabil, vedem în ce constă răul care împiedică organizarea corectă a societății și este generat de sărăcie , relațiile de familie și lupta dintre popoare Tipul original de pensiune ca tip ideal este desenat de Platon nu numai în "Stat", ci și în "Legi", unde a descris condițiile de viață ale oamenilor care au evadat pe vârfurile munților în timpul potopului, nu mai este la fel de idilic ca în epoca lui Chroyos Platon a contracarat tipul ideal cu un tip negativ de structură socială În ea, motorul principal al comportamentului oamenilor sunt preocupările materiale și stimulentele Potrivit lui Platon, toate statele-regate existente aparțin acestui tip negativ: "Orice stat, acesta are întotdeauna două stări ostile între ele: una este starea bogaților, cealaltă este cea săracă" [Gosud, IV, E]" Biblioteca "Runiverse" Tipul negativ de stare în care intră tu-Form patru forme: ca afirmă timocrația, oligarhia, democrația si tiranie În comparație cu starea ideală, fiecare dintre aceste forme este o deteriorare sau o perversie treptată a formei ideale În formele negative ale statului, în loc de unanimitate, există discordie, în locul unei repartizări echitabile a îndatoririlor - violență și constrângere violentă, în locul dorinței conducătorilor și a gardienilor-războinici pentru cele mai înalte scopuri ale vieții comunitare - dorința de a puterea de dragul unor scopuri scăzute, în loc de renunțare la interesele materiale - lăcomia Potrivit lui Platon, prima dintre aceste forme negative a fost timocrația, adică puterea bazată pe dominația oamenilor ambițioși Deja odată cu primele semne de declin, apare pasiunea pentru îmbogățire și dorința de dobândire Timocrația a păstrat inițial trăsăturile unui sistem perfect: aici conducătorii sunt onorați, războinicii sunt eliberați de munca agricolă și meșteșugărească și de toate grijile materiale, mesele comune , înfloresc exercițiile de artă militară și gimnastică Cu toate acestea, de-a lungul timpului, vânătorii de metale prețioase încep să adune și să depoziteze în secret aur și argint în pereții locuințelor lor și, cu participarea soțiilor lor, modul de viață se schimbă într-unul de lux Astfel începe tranziția de la timocrație la oligarhie - dominarea celor puțini asupra majorității Acest guvern se bazează pe recensământ și pe evaluarea proprietății, astfel încât bogații să stăpânească în ea, iar săracii să nu aibă o cotă în guvern [vezi Stat , VIII, C] Într-un astfel de oraș "ar fi, neapărat, nu un oraș, ci două: unul dintre oameni săraci, celălalt dintre bogați și amândoi, locuind în același loc, ar complotează unul împotriva celuilalt" [ibid , VSh, D ], În stare oligarhică, cheltuitorii sunt cei bogați; ca niște trântori într-un stup de albine, se transformă în cele din urmă în oameni săraci, dar spre deosebire de trântorii de albine, cu țâșnii lor, multe dintre aceste trântori cu două picioare nu au zgârieturi: criminali, ticăloși, hoți, tăietori de poșete, hulitori, stăpâni în tot felul de fapte rele Într-un stat oligarhic, legea fundamentală a vieții societății nu este îndeplinită Potrivit lui Platon, această lege este că fiecare membru al societății "își face a lui" și Biblioteca "Rune și credință" mai mult, "numai ale lui" Dimpotrivă, într-o oligarhie, în primul rând, o parte din membrii societății sunt fiecare angajați în cele mai variate activități - agricultură, meșteșuguri și război În al doilea rând, într-o oligarhie, dreptul unei persoane la vânzarea completă a propriei sale proprietăți acumulate duce la faptul că o astfel de persoană se transformă într-un membru complet inutil al societății: nu constituie părți ale statului, dar în el există doar un sărac om și o persoană neputincioasă Dezvoltarea ulterioară a oligarhiei duce, conform lui Platon, la dezvoltarea ei consecventă într-o formă și mai proastă de guvernare - la democrație Aceasta este puterea și domnia majorității, dar regula într-o societate în care opoziția dintre bogați și săraci este agravată chiar mai mult decât sub oligarhie Dezvoltarea unui stil de viață luxos în oligarhie, nevoia ireversibilă și nestăpânită de bani, îi conduc pe tineri în ghearele cămătărilor, iar ruinarea și transformarea rapidă a bogaților în săraci contribuie la invidia, mânia săracilor împotriva acțiuni bogate și răutăcioase împotriva întregului sistem de stat, care garantează dominația bogaților asupra săracilor În dezvoltare constantă, opoziția proprietății devine vizibilă chiar și în apariția ambelor Pe de altă parte, însăși condițiile vieții sociale fac inevitabile nu doar întâlnirile dese cu cei bogați, ci chiar acțiunile comune în jocuri, în competiții, în război Resentimentul crescând al săracilor împotriva celor bogați duce la revoltă Dacă răscoala se termină cu victoria săracilor, atunci ei distrug o parte din cei bogați, expulzează cealaltă parte și împart puterea statului și funcțiile de conducere între toți membrii rămași ai societății Aceasta este democrația · Platon a numit tirania cea mai rea formă de abatere de la sistemul ideal de stat Este puterea unuia asupra tuturor în societate Această putere ia naștere, ca și formele anterioare, ca o degenerare a formei democratice anterioare de guvernare Aceeași boală care a infectat și a distrus oligarhia din voința de sine, infectează și înrobește și mai puternic democrația [vezi State , VSh, E] Potrivit lui Platon, tot ceea ce se face prea mult este răsplătit cu o mare schimbare în direcția opusă: așa se întâmplă cu Biblioteca "Rune și credință" schimbarea anotimpurilor, în plante, în toate corpurile și nu mai puțin în guverne: un exces de libertate ar trebui să conducă individul, precum și polis (orașul-stat), la nimic mai puțin decât la sclavie [vezi Stat , VIII, E - A] De aceea tirania vine tocmai din democrație, așa cum cea mai crudă sclavie vine din cea mai înaltă libertate Un tiran crește din nimic mai mult decât un ciot numit reprezentare În primele zile și la început, "zâmbește și îmbrățișează pe toți cei pe care îi întâlnește, nu se numește tiran, promite multe în privat și, în general, eliberează oamenii de datorii, împarte pământuri celor apropiați și se preface milostiv și blând în raport cu cei cu toți" [ibid , VIII, D-E] Tiranul trebuie să înceapă în mod constant un război pentru ca oamenii de rând să simtă nevoia unui lider Întrucât războiul constant stârnește ură împotriva tiranului și din moment ce cetățenii care l-au ajutat la înălțarea lui vor condamna cu curaj turnura pe care au luat-o evenimentele, tiranul, dacă dorește să-și păstreze puterea, va fi nevoit să-și distrugă treptat condamnatorii, "până când va nu mai are prieteni și dușmani de la care să se aștepte vreun folos" [Gosud , VIII, E - B] La toate formele rele ale statului, Idealul Platon se opune starea de pyu, sau proiectul celui mai bun stat cadouri și guvernare Acest stat este condus, ca într-o oligarhie, de câțiva Dar, spre deosebire de oligarhie, acești puțini nu pot fi decât persoane care sunt cu adevărat capabile să conducă bine statul: în primul rând, datorită înclinațiilor și talentelor lor naturale; în al doilea rând, datorită multor ani de pregătire preliminară Platon consideră dreptatea principiul de bază al unei structuri ideale de stat Justiția atribuie fiecărui cetățean al statului o ocupație specială și o funcție specială Regula justiției unește părțile diverse și chiar eterogene ale statului într-un întreg, imprimat cu unitate și armonie Acest cel mai bun sistem de stat ar trebui, după Platon, să aibă o serie de trăsături de organizare morală și politică care să poată oferi statului soluția celor mai importante sarcini Un astfel de stat, în primul rând, trebuie să aibă puterea proprie Bybl potek "Rooney Faith" organizarea militară și mijloacele sale de protecție suficiente pentru a descuraja și a respinge un mediu ostil; în al doilea rând, trebuie să furnizeze sistematic tuturor membrilor societăţii bunurile materiale de care au nevoie; în al treilea rând, ea trebuie să îndrume și să dirijeze dezvoltarea înaltă a activității spirituale și a creativității Îndeplinirea tuturor acestor sarcini ar însemna realizarea ideii de bine ca cea mai înaltă "idee" care conduce lumea În statul lui Platon, funcțiile și tipurile de muncă necesare societății în ansamblu sunt împărțite între categoriile speciale ale cetățenilor ei, dar în ansamblu formează o combinație armonioasă Ca bază pentru repartizarea cetățenilor pe categorii, Platon a luat diferența dintre grupurile individuale de oameni în funcție de înclinațiile și proprietățile lor morale, dar el consideră această diferență prin analogie cu diviziunea muncii economice În diviziunea muncii, Platon vede fundamentul întregului sistem social și statal contemporan El explorează atât originea specializării existente în societate, cât și componența ramurilor diviziunii muncii astfel obținute Marx, în capitolul , scris pentru Anti-Dühring (Din istoria critică) a lui Engels, apreciază foarte mult analiza platoniciană a diviziunii muncii El numește direct "strălucitor" "pentru vremea lui, reprezentarea lui Platon a diviziunii muncii ca bază naturală a orașului (care la greci era identică cu statul)" [ , v , p ] Ideea principală a lui Platon este afirmația că nevoile cetățenilor care alcătuiesc societatea sunt diverse, în funcție de capacitatea fiecărui individ de a satisface aceste nevoi sunt limitate "Fiecare dintre noi este insuficient pentru sine și are nevoie de mulți" [Gosud, II, V] De aici și necesitatea apariției unui cămin, sau "oraș", "când unul dintre noi îi atrage pe alții fie pentru una, fie pentru alta; când, având nevoie de multe lucruri, avem mulți complici și ajutoare pentru conviețuire: atunci această conviețuire primește de la noi numele orașului" [ibid , II, C] Platon consideră semnificația diviziunii muncii pentru societate nu din punctul de vedere al unui muncitor care produce un produs doar din punctul de vedere al intereselor Biblioteca "Runivers" consumatori Conform explicației lui Marx, poziția principală a lui Platon "este că muncitorul trebuie să se adapteze la muncă, iar nu munca la muncitor" [ , v , p ] Fiecare lucru, după Platon, se produce mai ușor și mai bine și în cantități mai mari, "când o persoană, făcând un singur lucru, o face conform firii sale, la un moment favorabil, părăsind toate celelalte ocupații" [Gosud , II , C] Acest punct de vedere, pe care Marx îl numește "punctul de vedere al valorii de utilizare" [ , v , p ], îl conduce pe Platon la faptul că el vede în diviziunea muncii nu numai "baza dezintegrarii societății în moșii" [ , v , p ], dar și "principiul de bază al structurii statului" [ibid ] Sursa unei astfel de înțelegeri a statului pentru Platon au fost observațiile sale despre căderea sistemului social al Egiptului modern și, potrivit lui Marx, în esență, republica lui Platon "este doar o idealizare ateniană a sistemului egiptean de caste; Egiptul și pentru alți autori, contemporani ai lui Platon, "a fost un model de țară industrială " [ibid ] Conform celor spuse, structura rațională a unui stat perfect, după Platon, ar trebui să se bazeze în primul rând pe nevoi: orașul va fi aranjat, "după cum pare, nevoia noastră" [Gosud , II, C] Enumerarea nevoilor demonstrează că în orașul-stat trebuie să existe numeroase ramuri ale diviziunii sociale a muncii - nu numai muncitori care obțin hrană, constructori de locuințe, producători de îmbrăcăminte, ci și muncitori care realizează pentru toți acești specialiști uneltele și instrumentele muncii lor necesare pentru ei Pe lângă aceștia, este nevoie și de producători specializați de tot felul de lucrări auxiliare, de exemplu, crescătorii de vite, care livrează mijloace de transport de persoane și mărfuri, de extragere a lânii și a pielii Necesitatea de a importa produse și mărfuri necesare din alte țări și state impune producerea unui surplus de mărfuri pentru comerțul cu acestea, o creștere a numărului de muncitori care fabrică aceste mărfuri La rândul său, comerțul dezvoltat necesită specializarea și activitatea intermediarilor de cumpărare și vânzare, import și export Deci, categoria meseriilor- se adaugă categoriilor deja considerate ale diviziunii muncii Biblioteca "Rune și credință" tsev Complicația specializării nu se limitează însă la aceasta: comerțul pe mare aduce la viață nevoia de diferite categorii de persoane implicate în transportul mărfurilor Comerțul, schimbul de mărfuri și produse, este necesar statului nu numai pentru relațiile externe, ci și ca urmare a aceleiași diviziuni a muncii între cetățenii statului De aici Platon deduce necesitatea pieței și a baterii monedelor ca unitate de schimb Apariția pieței dă naștere unei categorii de specialiști în operațiunile de piață - micii comercianți și intermediari, cumpărători și revânzători Pentru implementarea deplină a vieții economice a statului, Platon consideră că este necesară și o categorie specială de angajați de serviciu care să-și vândă forța de muncă contra cost Platon numește astfel de "mercenari" oameni care "vind utilitatea puterii lor și îi numesc prețul chirie" [Gosud , II, E] Categoriile specificate de munca sociala de specialitate epuizeaza lucratorii care produc produsele necesare statului sau intr-un fel sau altul contribuie la aceasta productie si la crearea valorilor de folosinta generate de aceasta Aceasta este cea mai joasă clasă sau categorie de cetățeni din ierarhia statului Deasupra lui, Platon are clasele superioare: războinici-păzitori și conducători O nevoie foarte importantă a societății este nevoia de specialiști în afaceri militare Alocarea lor într-o ramură specială a diviziunii sociale a muncii, după Platon, este necesară nu numai din cauza importanței profesiei lor pentru stat, ci și din cauza dificultății sale deosebite, care necesită educație specială, abilități tehnice și specialități speciale cunoştinţe În trecerea de la clasa muncitorilor muncii productive la clasa gardienilor-războinici, este izbitor că Platon încalcă principiul diviziunii El caracterizează diferențele dintre rangurile individuale ale clasei lucrătorilor productivi prin diferențele dintre funcțiile lor profesionale Se presupune că, în ceea ce privește trăsăturile morale, toate aceste categorii sunt la același nivel: fermieri, artizani și comercianți Un alt lucru sunt războinicii paznici și conducătorii filozofi Pentru ei, nevoia de a se izola de grupurile de muncitori Comanda Biblioteca "Runivers" muncitorii care servesc economia nu se mai bazează pe caracteristicile lor profesionale, ci pe diferența dintre calitățile lor morale și calitățile morale ale muncitorilor de producție Și anume, trăsăturile morale ale lucrătorilor economiei, Platon pune sub meritele morale ale soldaților-gărzi, și mai ales sub conducătorii statului Încălcarea principiului diviziunii în Virtutea învățăturii lui Platon privind diferența dintre clase în starea societății este remarcată în excelenta lucrare a lui V Ya Zheleznov "Viziunea economică asupra lumii a grecilor antici" [vezi , p - , în special p - ] Discriminarea morală a muncitorilor este însă oarecum ascunsă la Platop de rezerva, conform căreia toate cele trei categorii de cetățeni ai statului sunt la fel de necesare statului și, luate laolaltă, sunt mari și frumoase O altă rezervă a lui Platon, atenuând asprimea și aroganța neatrăgătoare ale punctului de vedere aristocratic pe care îl apără, constă în vocația că nu există legătură necesară între originea dintr-una sau alta categorie și proprietățile morale: oamenii înzestrați cu cele mai înalte înclinații morale pot fi născuți în cel mai de jos rang social și invers: Cei născuți din cetățeni de ambele ranguri superioare se pot naște cu suflete inferioare Întrucât posibilitatea unei astfel de discrepanțe amenință armonia sistemului politic, îndatoririle clasei de conducători includ, potrivit lui Plajup, datoria de a investiga înclinațiile morale ale dey și de a le distribui în conformitate cu aceste înclinații între cele trei principale categorii ale statului Dacă în sufletul unui nou-născut va fi "cuprul" sau "fierul", atunci, în orice categorie s-ar fi născut, el ar trebui trimis fără niciun regret la fermieri și artizani Dar dacă un copil se naște artizanilor cu un amestec de "aur" sau "argint" în suflet, atunci nou-născutul ar trebui să fie clasat printre conducători sau războinici gardieni Pentru Platon, ca și pentru o societate științifică de sclavi, o viziune pur consumeristă a muncii productive este caracteristică Acest punct de vedere are ca rezultat o lacună izbitoare în analizele ulterioare ale lui Platon Biblioteca "Rune și credință" Pentru el era important să separe în mod curat clasele superioare - războinici și conducători - de clasa inferioară a muncitorilor muncii productive Platon nu intră în întrebarea cum ar trebui să fie pregătiți lucrătorii cu forță de muncă specializată pentru îndeplinirea corectă a sarcinilor lor Toată atenția sa se concentrează asupra educației războinicilor paznici și asupra stabilirii condițiilor de activitate a acestora, care să consolideze proprietățile generate în ei de educație Cu toate acestea, lipsa de interes pentru studiul muncii specializate nu l-a împiedicat pe Platon să-i caracterizeze extrem de complet structura Acest lucru s-a întâmplat datorită importanței pe care Platon a acordat-o principiului îndeplinirii de către fiecare categorie de muncitori a funcției speciale care i-au fost atribuite în economie Totuși, din punctul de vedere al concepțiilor filosofice ale lui Platon însuși, întreaga semnificație a diviziunii sociale a muncii constă doar în faptul că această diviziune confirmă teza despre importanța excepțională a limitării și reglementării: în raport cu moralitatea, fiecare categoria de cetățeni ar trebui să se concentreze pe "a-și face singuri" Sarcina principală a tratatului lui Platon despre stat este problema vieții bune și perfecte a întregii societăți în ansamblu și a membrilor ei Cea mai perfectă în structura sa și deci o stare bună are patru virtuți principale: ) înțelepciunea, ) curajul, ) măsura înfrânării și ) dreptatea Prin "înțelepciune" Platon nu înțelege nicio cunoaștere sau deprindere tehnică, ci cea mai înaltă cunoaștere sau capacitate de a da sfaturi bune despre statul în ansamblu - despre modul de a-și conduce treburile interne și despre îndrumarea acestuia în relațiile sale externe O astfel de cunoaștere este "protectoare", iar conducătorii care posedă aceste cunoștințe sunt "gărzi perfecți" "Înțelepciunea" - o vitejie care nu aparține unei mulțimi de artizani, ci a câtorva - filozofi - este, în cel mai apropiat mod, nici măcar o specialitate în conducerea oamenilor de stat Sunt de acord cu profesorul Λ F Losev, care constată că modul acceptat de a traduce cuvântul grecesc "σωφροσύνη" în rusă "prudență" nu dă un echivalent semantic și că în folosirea lui de către Platon este aproape intraductibil Nesperând la noroc, încerc să transmit acest sens cu cuvintele "descurajant", care este destul de departe de sensul literal * Biblioteca "Runnvers" câtă contemplare a tărâmului ceresc al "ideilor" eterne și perfecte este o virtute, în fond morală [cf Stat , IV, V - A] Doar filozofii ar trebui să fie conducători și numai sub conducători filozofi statul va prospera și nu va cunoaște răul care există în prezent "Până ce cetățile", spune Platon, " fie domnesc filozofii, fie actualii regi și conducătorii filozofează sincer și satisfăcător, până când puterea de stat și filosofia coincid într-una până atunci nici pentru state, nici măcar, cred, pentru neamul omenesc nu are sfârșit răului" [Gosud , V, D] Dar pentru a atinge prosperitatea, conducătorii nu trebuie să fie imaginari, doar ca filozofi, ci adevărați filosofi; prin ei, Platon nu înseamnă decât pe cei cărora "adoră să contemple adevărul" [ibid , V, E] A doua virtute deținută de stat care este cea mai bună în structura sa este "curajul" Ea, ca și "înțelepciunea", este caracteristică unui cerc restrâns de oameni, deși în comparație cu cei înțelepți, acești oameni sunt mai mari Platon explică că pentru ca statul ca atare să fie, de exemplu, înțelept, nu este deloc necesar ca toți membrii săi, fără excepție, să fie înțelepți La fel este și cu curaj: îi este suficient ca în stat să existe cel puțin o anumită parte a cetățenilor care să aibă capacitatea de a păstra în mod constant în ei înșiși o opinie corectă și legală despre ceea ce este groaznic și ce nu este [vezi ibid , IV, A - C, E*| Spre deosebire de "înțelepciunea" și "curaj", a treia virtute a unei stări perfecte, sau "măsura de reținere", nu mai este o calitate a unei clase speciale sau separate, ci o virtute care aparține tuturor membrilor celui mai bun stat Acolo unde este prezent, toți membrii societății recunosc legea adoptată într-o stare perfectă și guvernul existent în ea, care înfrânează impulsurile malefice "Măsura de reținere" duce la o reconciliere armonioasă atât a celor mai bune, cât și a celor mai rele [cf ibid , IV, D - / ] A patra virtute a unei stări perfecte este "dreptatea" Prezența sa în stat este pregătită și condiționată de o "măsură descurajatoare" Prin justiție fiecare grad din stat Biblioteca "Runiverse" și fiecare individ, înzestrat cu o anumită abilitate, primește propria sa lucrare specială pe care să o ducă la îndeplinire și la îndeplinire "Am presupus", spune Platon, "că din treburile din oraș, fiecare cetățean ar trebui să producă un singur lucru pentru care firea sa este cea mai capabilă" [ibid , IV, A] Lipsa de apucare în același timp pentru multe ocupații, și anume, "acesta a-și face, probabil, dreptatea" [ibid , IV, B] Indiferent cum se rezolvă întrebarea ce rol joacă primele trei virtuți în străduința statului pentru perfecțiune, în orice caz, cu toate aceste trei virtuți "dorința înrădăcinată în stat concurează pentru ca fiecare să-și facă propriile sale: capacitatea de fiecare să-și facă propriile lupte pentru orașele virtuții cu înțelepciunea, reținerea și curajul lor" [ibid , IV, D] Punctul de vedere de clasă al lui Platon, aristocrația sa socială și politică, refractată prin prisma ideilor despre structura de caste egiptene a societății, cu interzicerea caracteristică a trecerii de la o castă la alta, a primit o expresie extrem de vie în înțelegerea platoniciană a "dreptății" Prin toate mijloacele, Platon vrea să-și protejeze statul ideal de amestecarea claselor cetățenilor săi constitutivi, de cetățenii unei clase care îndeplinesc îndatoririle și funcțiile cetățenilor unei alte clase El caracterizează direct "dreptatea" drept o virtute care nu permite posibilitatea unei astfel de confuzii Cea mai mică nenorocire ar fi confuzia funcțiilor diferitelor meserii din cadrul clasei muncitorilor productivi: dacă, de exemplu, dulgherul face munca de cizmar, iar cizmar munca de dulgher, sau dacă unul dintre ei vrea să le facem pe amândouă împreună Dar "mogodelanis" ar fi deja, după Platon, mort direct pentru stat: dacă vreun artizan sau persoană, dar prin natura sa un industriaș, mândru de bogăția, curajul sau puterea sa, ar dori să înceapă afaceri militare și un războinic care nu este capabil să fie consilier și conducător al statului, ar încălca funcția de guvernare, sau dacă cineva ar dori să facă toate aceste lucruri în același timp [vezi ibid , IV, A-B] Chiar și în prezența primelor trei tipuri de pricepere, ocupația și schimbul reciproc de ocupații fac ca statul să fie cel mai mare Biblioteca "Rune și credință" vătămare și de aceea "poate fi numită pe bună dreptate o crimă" [ibid , IV, C], "cea mai mare nedreptate împotriva orașului" [ibid , IV, C] Și invers, "a-și face propriul" în toate cele trei tipuri de activitate necesare statului "va fi opusul acelei nedreptăți - va fi dreptate și va face orașul corect" [ibid ] Starea lui Platon nu este singura sferă de manifestare a "dreptății" Pentru Platon, starea este, parcă, un macrocosmos, care corespunde unui microcosmos în fiecare persoană în parte, în special în sufletul său Potrivit lui Platon, trei elemente, sau trei principii, există în suflet și necesită o combinație armonioasă: ) rațional, ) afectiv și ) nerezonabil sau pofta - "prietenul satisfacțiilor și al plăcerilor" Într-un stat, cele trei clase ale cetățenilor săi - conducători, războinici și muncitori productivi - ajung într-un tot armonios sub conducerea celei mai inteligente clase Dar același lucru se întâmplă în sufletul unei persoane individuale Dacă fiecare dintre cele trei părți constitutive ale sufletului își face munca sub control, atunci armonia sufletului nu va fi perturbată Cu o astfel de structură a sufletului, principiul rațional va domina, cel afectiv își va îndeplini datoria de protecție, iar cel poftitor își va asculta și îmblânzi aspirațiile rele [vezi ibid , IV, A] Ceea ce protejează o persoană de faptele rele și de nedreptate este tocmai faptul că în sufletul său fiecare parte a acesteia își îndeplinește funcția intenționată, atât în materie de dominație, cât și în materie de supunere Platon consideră că proiectul conturat al celei mai bune organizări a societății și a statului este fezabil doar pentru greci Pentru popoarele din jurul Hellas, este aplicabil din cauza incapacității lor complete de a organiza o ordine socială bazată pe principiile rațiunii Așa este lumea "barbară" în sensul primordial al cuvântului, desemnând toate popoarele negreci, indiferent de gradul lor de civilizație și dezvoltare politică Diferența dintre eleni și barbari este atât de esențială încât până și regulile de război vor fi diferite, în funcție de faptul că războiul este între triburi și state grecești sau între greci și barbari În primul caz, principiile filantropiei, vânzarea Biblioteca "Runnvers" prizonierii nu au voie să intre în sclavie; în al doilea, războiul este purtat cu toată nemilosirea, iar cei învinși sunt transformați în sclavi În primul caz de luptă armată, termenul de "dispută internă" (στάσις) îi este potrivit, în al doilea, "război" (πόλεμός) [vezi ibid , IV, ] \ Prin urmare, concluzionează Platon, când elenii se luptă cu barbarii și barbarii cu elenii, îi vom numi beligeranți și dușmani prin fire și o asemenea dușmănie ar trebui numită război; când elenii fac ceva asemănător împotriva elenilor, vom spune că prin fire sunt prieteni, doar că în acest caz Hellas este bolnavă și în discordie, ceea ce ar trebui numit "dispută domestică" Utopia lui Platon reflectă trăsături sociale și importante ale realului sensul utopiei Platon nogo, adevărată politică antică, departe de idealul filosofului Prin contururile armoniei trasate de Platon între munca economică și administrarea îndatoririlor superioare - guvernamentale și militare - presupunând o dezvoltare intelectuală superioară, reiese în mod clar opoziția claselor superioare și inferioare, puternic separate una de cealaltă Astfel, statul "ideal" se reduce la tipul negativ de societate condamnat de însuși Platon, condus de interese materiale și împărțit în clase ostile Esența problemei nu se schimbă deoarece Platon postulează pentru starea sa utopică un complet Traducerea termenului στάσις "dispută internă" propusă de V Ya-Zheleznov (pazv, op , p ) transmite mai bine gândirea lui Platon decât "indignare" în traducerea lui Karpov (vezi Lucrările lui Platon Partea Politică, sau Statul, SPb , , p ) F, Schleiermacher traduce στάσις prin "Fehde" ("feud", "ceartă") (vezi SMeiermacher F În: Platons Werke, IH Tti " Band Berlin, ); Victor Cousin, prin intermediul "discorde" "("discord"), în contrast cu "guerre", cu care transmite πόλεμός (vezi Oeuvres de Platon, tonie neuvième, Paris, , p ); în mod similar, traducătorul englez B Jowett redă στάσις prin "discord" ("discord") și πόλεμός prin intermediul "războiului" ("război") (vezi Joweti B, În: The Works of Plato, NY" vol , p ) Biblioteca "Runiverse" gândul claselor și cetățenilor săi Acest postulat este fundamentat prin referire la originea tuturor din pământul-mamă comun De aceea, războinicii trebuie să-i considere pe toți ceilalți cetățeni ca pe frații lor Cu toate acestea, lucrătorii muncii economice care sunt numiți "frați" sunt tratați ca oameni de rasă inferioară Numai pentru a-și îndeplini fără piedici sarcinile și îndatoririle necesare statului, dar nicidecum de dragul lor, ei trebuie să fie protejați Războinicii și filozofii nu își îndeplinesc doar funcțiile, care îi deosebesc de lucrătorii economiei La fel de ocupați cu afacerile guvernamentale și militare, ei domină, cer supunere și nu se amestecă cu cei guvernați Îi pun pe paznici să-i ajute, așa cum câinii îi ajută pe ciobani, să pască "turma" muncitorilor de la fermă Grija vigilentă revine conducătorilor - pentru a se asigura că războinicii nu se transformă în lupi care atacă oile Izolarea claselor-caste ale statului platonic se reflectă chiar şi în condiţiile exterioare ale existenţei lor Astfel, soldații nu ar trebui să locuiască în locuri în care locuiesc muncitori industriali Locația soldaților este o tabără amplasată în așa fel încât, acționând din ea, ar fi convenabil să se întoarcă la ascultare pe cei care s-au răzvrătit împotriva ordinii stabilite și, de asemenea, să respingă atacul inamicului Războinicii nu sunt doar membri ai statului, capabili să-și îndeplinească funcția lor specială în societate Sunt înzestrați cu capacitatea de a se îmbunătăți în munca lor, de a se ridica la un nivel mai înalt de pricepere morală Unii dintre ei pot, după reeducarea necesară și după un stagiu, să devină domnitori-filozofi Dar pentru aceasta, precum și pentru îndeplinirea perfectă a îndatoririlor directe de către soldați, educația adecvată nu este suficientă Oamenii sunt creaturi slabe, supuse ispitei, ispitelor si coruptiei de tot felul Pentru a evita aceste pericole, este nevoie de o ordine de viață adecvată, ferm stabilită și respectată, care poate fi definită, indicată și prescrisă numai de conducătorii filosofi Aceste considerații explică atenția specială pe care Platon o acordă problemei modului de viață al oamenilor în stare ideală și, mai ales, imaginii și Biblioteca "Rune și credință" ordinea vieții soldaților-gărzi Forma statului proiectată de Platon depinde cel mai îndeaproape de rezultatele creșterii lor și de modul de existență exterioară a acestora În proiectul platonician dezvoltat - utopia - iese în prim plan principiul moral În teoria statului a lui Platon, morala nu corespunde numai idealismului filozofic al sistemului lui Platon Fiind idealist, devine ascetic Din studiul tipurilor negative ale statului, Platon a tras concluzia că principalul motiv al prejudiciului adus societăților umane și sistemelor statale este în dominația intereselor materiale, în influența acestora asupra comportamentului oamenilor Prin urmare, organizatorii celui mai bun stat (adică filozofi-conducători) nu ar trebui să se ocupe doar de educația corectă a soldaților paznici În plus, ei trebuie să stabilească o procedură în care însăși amenajarea locuințelor și însuși dreptul la beneficii de proprietate să nu devină un obstacol nici în calea înaltei vieți morale a soldaților, nici în îndeplinirea serviciului lor și în atitudinea lor adecvată față de oameni ai lor și ale altor clase ale societății Principalele caracteristici ale acestui ordin sunt privarea soldaților de dreptul la proprietatea proprie Soldații pot folosi doar ceea ce este minim necesar pentru viață, sănătate și pentru a-și îndeplini funcțiile în stat Ei nu pot avea o locuință deținută personal de către PM, sau locuri pentru depozitarea proprietății sau bijuterii Tot ceea ce este necesar soldaților pentru a-și îndeplini îndatoririle, ei trebuie să primească de la muncitorii muncii productive care produc produse, lucruri și unelte și, în plus, într-o cantitate de pi prea mică, nu prea mare Mesele Voshyuv au loc exclusiv în cantinele comune Întreaga rutină și cadrul vieții paznicilor are ca scop protejarea lor de influența distructivă a proprietății personale și, în primul rând, de influența rea, pernicioasă a banilor, aurului și altor metale prețioase Dacă războinicii păzitori s-ar fi îmbarcat în lăcomie, în achiziționarea de bani și bijuterii, nu și-ar mai putea îndeplini datoria de a proteja membrii Biblioteca "Rune și credință" societate: aveau să devină stăpâni și fermieri ostili restului cetățenilor Potrivit lui Platon, femeile pot fi capabile și de funcțiile de soldați paznici - dacă ar exista înclinații adecvate și dacă doar femeia ar fi primit educația necesară acestor funcții Pentru apărătorul societății, genul este la fel de irelevant, pe cât nu contează care cizmar - chel sau păros - coase cizme [vezi: Gosud , V, B - C] Dar, după ce au pornit pe calea pregătirii pentru funcția de paznic, femeile trebuie, în condiții de egalitate cu bărbații, să urmeze toată pregătirea necesară "Forțele naturii sunt turnate în mod egal în ambele ființe vii: prin natura, o femeie este implicată în toate treburile, iar un bărbat în toate; dar o femeie este mai slabă decât bărbatul în toate" [ibid , V, D] Totuși, în slăbiciunea ei nu se poate vedea temeiuri pentru "a prescrie totul bărbaților și nimic femeii" [ibid , V, E] În consecință, în raport cu protecția statului, "firea unei femei și a unui bărbat este aceeași, cu excepția faptului că primul este mai slab și al doilea este mai puternic" [ibid , V, A] Din capacitatea femeilor, împreună cu bărbații, de a fi în categoria, sau clasa, a gardienilor, Platon deduce că cele mai bune soții pentru paznicii bărbați vor fi femeile de gardă Datorită întâlnirilor constante ale bărbaților și femeilor războinici la exerciții comune de gimnastică și militare, precum și la mesele comune între bărbați și femei, va apărea constant atracție reciprocă destul de naturală Totuși, în lagărul oraș-militar, care este starea ideală a lui Platon, nu este posibilă o familie, ci doar unirea unui bărbat cu o femeie pentru nașterea copiilor Aceasta este, de asemenea, o "căsătorie", într-un mod deosebit, care nu poate duce la formarea unei familii Aceste "căsătorii" sunt direcționate și aranjate de conducătorii statului, care se străduiesc să combine ce este mai bun cu ce este mai bun și ce este mai rău cu ce este mai rău Imediat ce femeile nasc copii, bebelușii sunt luați de la mame și predați la discreția conducătorilor, care trimit pe cei mai buni dintre nou-născuți la asistente, iar cei mai răi, defecte, sunt sortiți morții într-un loc ascuns După ceva timp, mamelor tinere li se permite să-și hrănească bebelușii, dar în acest moment nu știu ce fel de copii se nasc Biblioteca "Rune și credință" de către ei și care de către alte femei Toți paznicii bărbați sunt considerați tații tuturor copiilor și toate femeile sunt considerate soțiile comune ale tuturor gardienilor [vezi ibid , V, - E] În doctrina lui Platon despre stat, postulatul comunității de soții și copii nu este o curiozitate, el joacă un rol extrem de important Pentru Platon, implementarea acestui postulat înseamnă realizarea celei mai înalte forme de unitate în stat Comunitatea de soții și copii din clasa tutorilor statului completează ceea ce a început de comunitatea de proprietate și, prin urmare, există un motiv pentru statul pentru binele său cel mai înalt: "Avem vreun rău mai mare pentru stat decât acela care o desparte și face multe stări, în loc de una, sau un bine mai mare decât cel care o leagă și o face una? [ibid , V, A-B] Orice diferență de sentimente distruge unitatea statului Aceasta se întâmplă "când în stat unii spun: "acesta este al meu", în timp ce alții spun "acesta nu este al meu" [ibid , V, C] Dimpotrivă, într-o stare perfectă, "majoritatea oamenilor în raport cu același lucru spun în același mod: "acesta este al meu", sau "acesta nu este al meu" [ibid , V, C] Comunitatea proprietății, absența proprietății personale, imposibilitatea creării, conservării și creșterii acesteia face imposibilă apariția litigiilor juridice de proprietate și a acuzațiilor reciproce, în timp ce în societatea greacă existentă toată discordia este generată de dispute asupra proprietății, asupra copii și peste rude Absența luptei în interiorul clasei războinici-paznici va face, la rândul său, imposibil fie pentru conflictele din cadrul clasei inferioare de muncitori, fie pentru ei să se revolte împotriva celor două clase superioare La sfârșitul descrierii societății pe care o proiectează, Platon înfățișează în culorile cele mai irizate viața fericită a claselor acestei societăți, în special a războinicilor* gărzilor > Viața lor este mai frumoasă decât viața câștigătorilor la competițiile olimpice Și acesta este un concept Victoria gărzilor este mântuirea întregului stat Întreținerea pe care o primesc ca plată pentru activitățile lor de protecție a societății se acordă lor și copiilor lor Venerati în timpul vieții, ei sunt onorati de stat cu o înmormântare onorabilă după moarte Al doilea proiect amplu al statului transformat Biblioteca "Rune și credință" Donația a fost un proiect dezvoltat de Platon în "Legile" În comparație cu statul descris în The Politician, este mai puțin perfect, iar autorul său este mai îngăduitor sau mai realist, mai înclinat să cedeze slăbiciunilor și neajunsurilor inevitabile ale rasei umane O diferență importantă între "Legi" și "Stat" ("Politia") constă în interpretarea chestiunii sclavilor Proiectul "Stat" nu prevede clasa sclavilor ca una dintre clasele principale ale unei societăți ideale Negarea completă a proprietății personale pentru conducători și tutori exclude posibilitatea de a deține sclavi Totuși, în "Stat" pe alocuri se spune despre dreptul de a transforma în sclavi pe cei învinși în război În "Legi", spre deosebire de "Stat", activitatea economică necesară existenței politicii este atribuită sclavilor sau străinilor Nesemnificația sclaviei în utopia "Statului" este subliniată de o altă împrejurare Întrucât, potrivit The State, singura sursă de sclavie este convertirea prizonierilor de război în sclavi, numărul cadrelor sclavagiste trebuie să depindă evident de intensitatea și frecvența războaielor purtate de stat Dar, potrivit lui Platon, războiul este un rău care într-o stare bine organizată ar trebui evitat "Toți războinicii", spune Platon în Phaedo, "sunt incendiați de dragul dobândirii proprietății" [Phaedop, C] Doar o societate care vrea să trăiască în lux devine în curând înghesuită pe propriul teren și este forțată să lupte pentru confiscarea forțată a pământului de la vecinii săi Și numai pentru a proteja statul de agresiunea oamenilor copleșiți de pasiunea pentru achiziții materiale, el trebuie să țină o mare armată pregătită în treburile militare Războinicul este deosebit de aspru condamnat în Legi Aici războiul ca scop al statului este respins Platon nu numai că nu este de acord cu faptul că "fiecare, în timpul vieții sale, există un război continuu între toate statele" [Zakopy, E] Op susține, de altfel, că organizatorul unui stat perfect și legiuitorul acestuia nu ar trebui să stabilească legi referitoare la pace, "de dragul operațiunilor militare", ci, dimpotrivă, "legi referitoare la război, de dragul păcii" [ibid , E] Pe întregul proiect al lui Platon se află o reflectare a timpului, Biblioteca "Runiverse" când Atena a căutat dreptul la un rol de conducere în rândul statelor elene După imaginea lui Platon, o stare perfectă nu este suficientă doar în sine și pentru sine: ea trebuie să conducă toate stările Hellasului În Critias, Platon a înfățișat statul grec ideal, ai cărui războinici "trăiau, slujind ca gardieni pentru concetățenii lor și pentru alți eleni ca lideri, cu consimțământul lor voluntar" [Critias, DJ Această idee - despre semnificația normativă pentru întreaga Elade a unui model perfect de stat - noi, aparent, nu o găsim în "Legi" Există o serie de trăsături în utopia lui Platopus care, la prima vedere, par extrem de moderne Aceasta este negarea proprietății personale pentru clasa războinicilor gardieni, organizarea aprovizionării și alimentației lor, o critică ascuțită a pasiunii pentru achiziționarea de bani, aur și obiecte de valoare în general, critica comerțului și speculațiile comerciale, ideea de nevoia de unitate indestructibilă a societății și unanimitatea deplină a tuturor membrilor săi, ideea necesității de educare a cetățenilor a calităților morale care să-i conducă la această unitate și unanimitate Unii istorici burghezi Imaginar societate antică și public "comunism" gândurile HOg pretind că Proiectul unei societăți perfecte propus de Platon este un fel de teorie antică, în multe dintre trăsăturile sale coincizând izbitor cu învățăturile și tendințele socialismului și comunismului modern Așa sunt, de exemplu, părerile lui Robert von Poelmap Un exemplu ilustrativ al numeroaselor paralele dintre teoriile socialismului antic și cel modern dezvoltate de Pölmap poate fi următorul "Ca cea mai recentă critică socialistă a interesului asupra capitalului", scrie Pelmap, "opinează așa-numita teorie a productivității (a capitalului - V A ) cu teoria exploatării, conform căreia o parte a societății - capitaliștii - se apropie de ea însăși, ca dronele, o parte din valoarea produsului, al cărui singur producător este cealaltă parte a societății - muncitorii, la fel ca socialismul antic - cel puțin în raport cu capitalul monetar și dobânda împrumutului - se opune conceptul de productivitate a capitalului, conceptul de exploatare" [ , V I, S ] Și mai departe subliniază Pelman Biblioteca "Runivere" Nu este că întreaga tendință a discursurilor platoniciene (și nu numai platoniciene) vorbește împotriva sistemului monetar, a comerțului intermediar și a liberei concurențe, a aversiunii față de dezvoltarea societății în direcția unei oligarhii monetare, precum și a aversiunii față de concentrarea proprietății , coincide cu punctele de vedere anticapitaliste de bază ale socialismului modern [vezi Acolo] Și într-o notă de pe aceeași pagină, Pelman apropie atacurile lui Platon împotriva stropirii banilor și comerțului mai aproape de opiniile nu numai ale lui Fourier, ci chiar ale lui Marx: "Ahnlich spricht auch Marx von der "modernen Schacherwelt" [ , B I , S ] Atribuirea lui Platon a teoriei socialismului și comunismului, care este asemănătoare nu numai cu teoria marxismului, ci cel puțin cu învățăturile socialismului utopic, este complet eronată și în tendința sa este complet reacționară Este eronată, întrucât teoria socialismului științific și comunismului deduce necesitatea debutului erei socialismului și comunismului numai din condițiile istorice precis definite în dezvoltarea modului de producție și a relațiilor sociale condiționate de acesta Această teorie indică faptul că sistemul socialist și organizarea socialistă a societății provin din relațiile în care lucrătorii muncii productive se află între ei Baza socială a socialismului este clasa producătoare a unei societăți industriale foarte dezvoltate Nimic de acest fel nu este (și, desigur, nu ar putea fi) în teoria platoniciană a "comunismului" "Comunismul" lui Platon nu este deloc un comunism condiționat de relațiile de producție din societate Ceea ce Pölmap și oamenii lui asemănători numesc comunism platonic este un "comunism" al consumului, nu al producției: clasele superioare - conducătorii și gardienii - duc o viață comună, mănâncă împreună etc , dar nu produc nimic, ei consumă doar ceea ce produc oamenii din altă clasă - muncitori în mâinile cărora sunt concentrate instrumentele de producție În această privință, Platon nu este deloc preocupat de organizarea vieții și a muncii clasei producătoare, de organizarea activității sale productive și, în sfârșit, de întrebările despre modul de viață și starea sa morală Platon lasa in urma "muncitorilor" proprietatea lor si conditioneaza doar folosirea acesteia Biblioteca "Rune și credință" proprietate El o limitează la condiții care nu sunt dictate deloc de preocuparea pentru viața și bunăstarea "muncitorilor", ci doar de considerente de ceea ce se cere ca aceștia să producă bine și în cantitate suficientă tot ceea ce este necesar pentru cele două clase superioare Aceste condiții sunt formulate doar într-o formă generală, fără detalierea lor, fără dezvoltare Prima dintre acestea constă în eliminarea din viața "muncitorilor" principală sursă de corupție - bogăția și sărăcia Artizanii bogați încetează să mai pese de munca lor, săracii înșiși nu sunt capabili, din lipsă de unelte, să lucreze bine și nu își pot învăța elevii cum să lucreze bine [vezi State , IV, D - E] A doua condiție constă în limitarea funcțiilor "muncitorului" la un singur tip de muncă Acesta este acel fel de el, la care este cel mai capabil prin înclinațiile sale naturale și care nu este determinat de el însuși, ci îi este indicat și prescris de către conducătorii statului A treia condiție este ascultarea perfectă Ea este condiționată de întreaga structură a convingerii "muncitorului" și decurge direct din principala lui pricepere - "măsura de reținere" Pentru a lucra în sine, ca atare, atitudinea lui Platon este nu numai indiferentă, ci chiar disprețuitoare Inevitabilitatea muncii productive pentru bunăstarea societății în ansamblu nu face, în ochii lui Platon, această muncă atractivă sau venerată Op are un efect degradant asupra sufletului La urma urmei, munca productivă este lotul celor care au abilități slabe și pentru care nu există o alegere mai bună În cartea a treia a Republicii există un loc în care Platon plasează fierari, meșteșugari, vâslași și superiorii lor alături de "oameni răi" - bețivi, turbați și cu comportament obscen [vezi Stat , III, A - B] Toți astfel de oameni, după Platon, nu numai că nu ar trebui imitați, dar nu trebuie să le acorde atenție [vezi ibid , V] Nesocotind aceste trăsături cele mai importante ale utopiei lui Platon, Poelmap ajunge la afirmația absurdă că Platon a căutat să extindă principiile structurii comuniste și la clasa productivă - inferioară - a statului său Din faptul că conducătorii gestionează totul în stat și direcționează Biblioteca "Runivers" totul este spre binele întregului, Pelman face o concluzie neîntemeiată că activitățile conducătorilor se extind la întreg programul de muncă al societății Dar acest lucru nu este absolut adevărat Conducerea conducătorilor platonici se limitează la cerința ca fiecare muncitor să îndeplinească o singură ramură de muncă care i-a fost atribuită de sus Nu se pune problema vreunei generalizări a mijloacelor de producţie la Platon Ceea ce Poelman numește "comunismul" lui Platon presupune autoexcluderea completă a ambelor clase superioare de la participarea la viața economică: membrii acestor clase sunt în întregime ocupați cu problemele apărării militare a statului și cu cele mai înalte sarcini și funcții ale guvernului În ceea ce privește clasa inferioară a statului platonic, nici măcar nu se poate vorbi de comunism de consum "Sissitia" (mesele comune) sunt asigurate numai pentru clasele superioare Și dacă în "Stat" clasele productive nu sunt sclavi (ca în "Legi"), atunci acest lucru se explică doar prin faptul că conducătorii nu ar trebui să aibă proprietate și deloc prin preocuparea lui Platon că o persoană nu ar putea devin proprietatea altcuiva "Comunismul" utopiei lui Platon este mitul unui istoric cu gândire antiistorică Dar acest mit, în plus, este o fabricație reacționară Indiferent chiar și de părerile personale ale lui Pöllman, odată acceptate, mitul comunismului lui Platop poate juca fără îndoială doar un rol reacționar La baza ei se află afirmația că comunismul nu este o doctrină care reflectă forma modernă și cea mai progresivă a dezvoltării societății, ci o doctrină străveche, ca și antichitatea însăși, de altfel, infirmată de viața chiar și în antichitate însăși În ciuda afirmației extreme a lui Eduard Zeller, care credea în mod eronat că în utopia lui Platop nu exista nicio gândire și nicio preocupare pentru clasa de jos a muncitorilor, în general, judecățile lui Zeller sunt mult mai aproape de înțelegerea adevăratelor tendințe ale "Statului" decât invențiile lui Poelman Și nu departe de adevăr a fost Theodor Gomperz, care a subliniat în marea sa lucrare că atitudinea clasei platonice de "muncitori" față de clasa conducătorilor este asemănătoare cu atitudinea sclavilor față de stăpâni \ Și într-adevăr, o umbră a vechi См : Gomperz Theodor Grechische Denker, El ne history of the Pntiken philosophy, II Lpz,, , p ; "Da, se vorbește atât de puțin despre o emancipare a acestei clase [a treia - B, A] încât Библиотека "Руниверс' sclavia atârna peste o pânză mare pe care Platon înfățișa structura celei mai bune stări ale sale În statul lui Platon, nu numai că "muncitorii" amintesc de sclavi, dar nici măcar membrii celor două clase superioare nu cunosc libertatea deplină și adevărată Subiectul libertății și al celei mai înalte perfecțiuni la Platon nu este o persoană sau chiar o clasă, ci doar întreaga societate, întreg statul ca întreg Conform observației corecte a lui F Yu Stahl, Platon "sacrifică stării sale o persoană, fericirea, libertatea și chiar perfecțiunea morală această stare există de dragul ei, de dragul măreției sale exterioare; în ceea ce priveşte cetăţeanul, numirea lui este doar pentru a contribui la frumuseţea construcţiei sale în rolul de membru de serviciu" [ , p ] Iar Hegel a avut dreptate când a subliniat că în starea lui Platon "toate aspectele în care individualitatea se afirmă ca atare sunt dizolvate în universal - toată lumea este recunoscută doar ca oameni universali" [ , p ] Platon însuși vorbește despre asta în cel mai clar mod "Legiuitorului", explică el, "nu-i pasă să facă fericit în oraș (adică în oraș-stat, în politică - V L ), mai ales un fel, ci încearcă să aranjeze fericirea întregului oraș, aducând cetăţenii la înţelegere prin convingere şi necesitate şi el însuşi predă astfel de oameni în cetate, nu lăsându-i să meargă unde vor, ci dispunându-i în raport cu puterea cetăţii"[Dumnezeu, VII, E - A] ACADEMIA LUI PLATON DUPĂ PLATON Chiar și în timpul vieții sale, Platon însuși a numit un succesor care să conducă Academia Acest succesor a fost elevul său, syp-ul surorii sale Speusippus ( - ), care a stat în frunte pentru tot restul vieții sale ( - ) Pe o serie de puncte Speusippus a deviat de la vielmehr den liôheren Classen die Subsistenz-mlttel ztt Hefern ver-pflichtet wird und in ein Verhãllnis strengster Abhânglgkeit zu ihnen tritt -ein V'erhâltnis, bei dessen Bezeichnung selbst das Wort das Wort wird "Knecht geînchnung" ein "Knechtnungs" e nursing se selbst zum Hell gereichende Devormundung gemeint ist ȘS Biblioteca "Runivers" învățăturile lui Platopus, în primul rând în doctrina Binelui și a "ideilor" Asemenea lui Platon, el pornește de la Binele (Unul), dar vede în el doar începutul ființei, și nu desăvârșirea ei În esență, Speusippus a fost mai degrabă un pitagoreic decât un platonic El a negat doctrina lui Platon despre "idei", înlocuind "ideile" cu "numerele" pitagoreenilor Totuși, el a înțeles și "numerele" nu atât în sens platonic - filozofic, ontologic -, cât în sens matematic El a folosit doctrina pitagoreică a deceniului și primele patru numere ale sale, dând astfel Academiei antice o direcție complet pitagoreică Op a adus Mintea Mondială a lui Platon mai aproape nu numai de Suflet, ci și de Cosmos A început chiar o luptă cu Platon și cu dualismul platonic - în teoria cunoașterii, în care a susținut "percepția senzorială semnificativă din punct de vedere științific", și în etică, propunând fericirea ca categorie principală a eticii Este posibil ca deja de la Speusippus să pătrundă scepticismul în Academia platoniciană, care mai târziu s-a intensificat atât de mult sub Arcesilaus și Carpeades Ulterior, academicienii s-au alăturat regretatului Platon, ale cărui opinii au fost puternic colorate de pitagorism Aceștia sunt Gsraklpd din Pont, Filip din Opunt, Gestiep și Menedemos Nu la fel de apropiat de pitagoreeni precum Spsvspp, elevul său Xenocrate, care a condus Academia timp de de ani ( - ) și a fost principalul reprezentant al școlii, unul dintre cei mai prolifici scriitori ai acesteia, s-a apropiat de pitagoreeni El aparține împărțirii întregii filozofii în domeniile dialecticii, fizicii și eticii Asemenea pitagoreenilor, el a luat drept principii fundamentale pe unul, sau bakes, și dualitatea nedefinită, sau chiar Pe primul l-a numit "tată", pe al doilea - "mama zeilor", identificându-l pe cel cu "mintea", sau Zeus Op a dedus mărimi din numere aplicând ipoteza dreptelor indivizibile, pe care le numește "cele mai mici" Sufletul lumii a fost definit de op ca un număr care se mișcă singur El a adăugat eter elementelor fizice și a susținut că elementele constau din cele mai mici corpuri În etică, el l-a urmat pe Platon chiar mai puternic decât pe Platon, insistând asupra distincției dintre rațiunea teoretică și cea practică; numai pe primul dintre ei l-a numit înțelepciune Dintre elevii lui Xspocrates, Polemon și mai ales Kfaitor au devenit celebri în domeniul eticii Ultimul fost autor Biblioteca "Rune și credință" tratate de etică foarte apreciate Una dintre ele, "On Sorrow" (jtCQL πενΰυς), a marcat începutul genului ulterior popular de "consolations" (consolationes) V ARISTOTEL i VIATA SI OPERA Cel mai mare dintre discipolii direcți ai lui Platon a fost Aristotel, spre deosebire de domnul Platon, care era un atenian nativ, Aristotel a venit la Atena din nord Li s-a născut în jl î Hr în orașul Stagira - în Tracia, nu departe de Macedonia, în special de capitala Macedoniei Pella Ca străin, nu a fost niciodată cetățean al Atenei, ci doar un "meie-kim" Tatăl lui Aristotel, Nicomachus, a fost medic de profesie și, probabil, unul de seamă, din moment ce a fost listat ca medic al regelui macedonean Amyntas în cercurile curții macedonene În î Hr Aristotel s-a dus la * Biblioteca "Runivers" Atena pentru a-și finaliza educația și a intrat la Academie - școala lui Platon; a stat în ea douăzeci de ani până la moartea lui Platon ( ) În cercul studenților și prietenilor lui Platon, Aristotel s-a remarcat puternic prin enorma sa erudiție și prin darurile mentale remarcabile Aparent, s-au păstrat informații exagerate despre relațiile ostile care s-au dezvoltat ulterior între Aristotel și Platon În î Hr e Speusippus a devenit șeful Academiei platonice, iar studenții lui Platon - Aristotel și Xepocrate - au părăsit Academia și au părăsit Atena, mutându-se la Atarney Cu conducătorul lui Atarney și Acca - Hermias - amândoi erau familiarizați și chiar și-au legat o prietenie chiar și pe vremea când Herminus, în timp ce se afla la Atena, îl asculta pe Platopus acolo Trei ani mai târziu, Hermias a fost trădat cu trădare și a murit Aristotel, probabil chiar înainte de acest eveniment, s-a mutat de la Atarney la Mytilepa Dar deja în sau î Hr e Aristotel a acceptat invitația curții macedonene de a deveni tutorele lui Alexandru, fiul regelui macedonean Filip Alexandru avea la acea vreme doar treisprezece ani Este posibil ca această invitație să fi fost făcută în timp ce Aristotel se afla în Mitilene Aproape nu s-au păstrat informații nici despre natura educației, nici despre tendințele educației, pe care Aristotel a ales; în orice caz, influența asupra lui Alexandru a acestei pregătiri și educații a fost considerabilă Conducerea educației lui Alexandru a durat doar trei ani, de când în î Hr Filip a murit și de acum încolo Alexandru a trebuit să-și dedice aproape tot timpul și atenția treburilor politice în administrarea statului Odată cu începutul marii campanii persane pentru Aristotel, nu mai existau motive pentru a rămâne în continuare în Macedonia și, după o absență de douăzeci de ani în al cincizecelea an de viață, s-a întors la Atena Există motive să credem că până atunci Aristotel făcuse deja o cantitate imensă de muncă științifică - materiale colectate de științe naturale, surse istorice; Cu toate acestea, principalele lucrări științifice proprii au fost fumate doar în ultimii ani ai vieții sale Aristotel a venit la Atena ca un om cunoscut și respectat, legat de relații de prietenie cu puternica curte macedoneană, în trecut educator al tinerilor mărci C Biblioteca "Rune și credință" Don rege A păstrat, însă, departe de a fi de încredere, un mesaj despre sprijinul financiar uriaș, care ar fi fost oferit lui Aristotel pentru desfășurarea și organizarea unor cercetări științifice ample În astfel de circumstanțe, Aristotel a decis să-și deschidă propria școală în Atena Un loc pentru ea a fost ales într-una din suburbiile orașului gimnaziilor, învecinată cu templul lui Apollo din Lyceum Prin porecla acestui templu - Liceul - școala lui Aristotel a fost numită Liceu, la fel cum școala lui Platon era numele Academiei Aristotel dădea prelegeri pe aleile grădinii care înconjurau gimnaziul, mergând înainte și înapoi, din care mai târziu elevii săi au început să fie numiți "peripatetici" ("mergători") Potrivit lui Gellius, învățarea la Liceu a luat două forme: "exoteric" sau predarea retoricii, accesibilă tuturor și "acro-atic" sau "ezoteric" pentru cei care au fost instruiți singuri Programul educației "ezoterice" cuprindea metafizica, fizica și dialectica "Ezotericii" ascultau dimineața, "exotericii" seara Asemenea Academiei Platonice, Liceul lui Aristotel nu era doar o școală, ci și un cerc de oameni uniți prin legături strânse de prietenie Nevoia de materiale și surse auxiliare, versatilitatea cercetării, care a presupus asimilarea unei varietăți uriașe de fapte, au impus colecția de manuscrise și compilarea unei biblioteci științifice speciale; există dovezi că Liceul avea într-adevăr o bibliotecă semnificativă După moartea lui Alexandru ( ), poziția lui Aristotel în Atena a devenit periculoasă O mișcare puternică se ridică în Atena împotriva dominației macedonene asupra Greciei, inclusiv, mai ales, asupra Atenei În ochii conducătorilor acestei mișcări, Aristotel părea foarte compromis de legăturile sale de lungă durată și binecunoscute cu curtea macedoneană Pentru atenieni, schimbările care au avut loc în relația lui Alexandru cu Aristotel au trecut neobservate În opinia atenienilor, Aristotel a continuat să fie aproape de regele macedonean, un susținător al sistemului său politic Urmat la Atena Biblioteca "Rune și credință" tiya - persecuția oamenilor și a figurilor de orientare pro-macedoneană - a dus la faptul că Aristotel a fost urmărit penal Așa cum a fost cazul lui Anaxagoras și Socrate, motivația acuzației nu a fost direct politică, ci religioasă Aristotel a fost acuzat de impietate - în îndumnezeirea patronului și prietenului său atarnean Hermias Temându-se de aceeași soartă pe care Socrate a trăit-o la vremea lui, Aristotel a profitat de dreptul și de a părăsit Atena existentă înainte de procesul său de la sfârșitul verii anului î Hr Op s-a stabilit în Chalkis pe insula Eubea, care se află în largul coastei de est a Aticii, dar deja în următorul, î Hr e a murit acolo Plecând la Chalkis, se pare că a avut puțin timp să-și împacheteze, așa că a trebuit să-și părăsească biblioteca din Atena în grija celui mai proeminent elev al său, Teofrastus, pe cei dragi, dar și despre sclavii lor El a lăsat moștenire conducerea Liceului, precum și conducerea bibliotecii lui Teofrast Informațiile despre personalitatea și caracterul lui Aristotel sunt extrem de puține și, mult mai rău, în mare măsură nedemne de încredere Zeller îl consideră pe Aristotel pentru partidul pro-macedopic doar rezultatul aplicării unei măsuri false și străine lui Aristotel: " so heisst das, einen fal-schen und frenad arti gen Mapslab an ihn anlegen" [ , p ] Atât prin naștere, cât și prin creștere, Aristotel a fost și rămâne un adevărat grec Dar, în epoca lui Aristotel, statele grecești nu au mai putut să-și apere independența politică și să-și îmbunătățească condiția internă În timpul războiului lamian, care, însă, a fost dificil pentru ambele părți, Phokpop, unul dintre ascultătorii lui Platon și oponent al patriotului afipian Demostene, a declarat că nu se poate aștepta nimic de la o revoltă armată împotriva Macedoniei până la starea morală a Patria greacă s-a schimbat Aristotel, care nu era printre cetățenii afipieni, originar din mica Stagira de nord, a distrus L Biblioteca "Runiverse" gât de Filip al Macedoniei și restaurat ca nu un oraș grec, ci un oraș macedonean, un astfel de mod de a gândi era mult mai apropiat decât părerile vreunui om de stat sau publicist afipian precum celebrul Demostene [vezi acolo, p - ] Productivitatea literară - științifică și filosofică - a lui Aristotel Scrierile lui Aristotel au fost extrem de grozave În esență, toate ramurile cunoașterii filozofice și științifice moderne sunt acoperite în scrierile sale Surprinzătoare, în plus, este minuțiozitatea interpretării problemelor luate în considerare și vastitatea cunoștințelor referitoare la dezvoltarea științei Partea principală a scrierilor lui Aristotel care au ajuns până la noi este o colecție a tratatelor sale și o serie de pasaje Unele dintre ele sunt opere autentice ale lui Aristotel însuși, altele sunt false Aproximativ un secol mai târziu, unul dintre bibliotecarii învățați ai Alexandriei, cel mai mare centru de studii la acea vreme, a întocmit o listă de de titluri ale operelor lui Aristotel În această listă alexandriană, nu găsim numele unora dintre cele mai importante tratate ale lui Aristotel, incluse în codul lor de mai sus Din absența lor în lista alexandriană, este logic să concluzionam că aceste tratate au rămas necunoscute bibliotecarului alexandrin Cum s-a putut întâmpla acest lucru și unde erau aceste tratate la acea vreme? Multă vreme s-a crezut că aceste întrebări ar putea primi răspunsul în povestea savantului antic Strabon - o poveste care, totuși, critica de mai târziu a calificat-o drept o ficțiune romantică Mesajul lui Strabon (n Plutarh) este următorul La treizeci și cinci de ani de la moartea lui Teofrast, succesorul lui Aristotel la Liceu, biblioteca sa, inclusiv arhiva lui Aristotel, a trecut în posesia elevului său Nsley Originar din Asia (scepticism), Neleus a luat această arhivă din Atena în patria sa Într-o perioadă în care regii din Pergam, alcătuind o bibliotecă pentru ei înșiși, confiscau biblioteci private valoroase, moștenitorii lui Nsley au ascuns manuscrisele lui Aristotel în subsol, unde au rămas o sută cincizeci de ani, supuse distrugerii Găsite într-o stare deja deteriorată, aceste manuscrise au fost achiziționate de un adept al școlii lui Aristotel, Apsl Picon, care le-a transportat la Atena În î Hr , un general roman și Biblioteca "Rune și credință" dictatorul Sulla, pe când se afla în Atena, a pus mâna pe biblioteca lui Apellicon și a ordonat să fie transportată la Roma Mai întâi, un prieten al lui Cicero Tyrannion, apoi un om de știință Andronic din Rodos, s-au familiarizat cu manuscrisele lui Aristotel Andronic s-a ocupat de corectarea manuscriselor și de organizarea corespondenței acestora Există dovezi în favoarea opiniei că colecția de lucrări ale lui Aristotel care a supraviețuit datează de la ediția lui Andronic din Rodos Dacă povestea lui Strabon și Plutarh despre soarta manuscriselor care au căzut în cele din urmă în mâinile lui Andronic corespunde faptelor, atunci aceasta arată clar de ce o serie de lucrări majore ale lui Aristotel nu au fost incluse în lista alexandriană: la vremea respectivă această listă era în curs de întocmire, manuscrisele lui Aristotel care conţineau aceste lucrări, zăceau încă în subsol, unde le ascunseseră moştenitorii lui Neleus Natura aspectului și prezentării în lucrările colecției de lucrări ale lui Aristotel care au ajuns până la noi este caracterizată de neajunsuri deosebite: nu pare deloc că aceste lucrări sunt terminate, destinate citirii, cărților aranjate armonios Mai degrabă, acestea sunt înregistrări, spații libere, schițe auxiliare Este posibil ca unele dintre aceste materiale fragmentare să nu fi aparținut lui Aristotel însuși Ulterior, aparent, s-au încercat să se potrivească pasajele între ele, să se facă aderențe între ele, să se elimine neconcordanțe, să se introducă prelucrarea literară în materialul neformat În același timp, însă, ar fi trebuit să apară noi inconsecvențe și discrepanțe Cu toate aceste caracteristici - lacune, contradicții - aceasta este ceea ce deținem în prezent din moștenirea lui Aristotel O introducere firească în colecția de lucrări filozofice și științifice a lui Arisiotel este o colecție a tratatelor sale de logică, numită "Organon" (οργανον - "unealtă") Acest nume, care a apărut după moartea lui Aristotel, indică faptul că logica, așa cum a înțeles-o Aristotel, este doctrina instrumentului cercetării științifice și, în acest sens, este, parcă, o introducere în filosofie, în special și mai ales la filosofia științei "Organonul" include: ) "Categorii" - un eseu care nu este în întregime atribuit lui Aristotel; ) "Despre interpretare" (tratat de judecată); ) "Analiști" - primul și al doilea, fiecare în două cărți, Aceasta este principala logică Biblioteca "Rune și credință" opera lui Aristotel Acesta stabilește: doctrina intelectului-concluzie (silogism) - în primul "Analistul" și doctrina dovezii - în al doilea; ) "Topeka" - un amplu tratat despre dovezi probabile și "dialectică" - în sensul aristotelic al acestui termen; ) "Refutarea dovezilor sofisticate" Întrucât, potrivit lui Aristotel, conexiunile logice sunt o reflectare a conexiunilor ființei, "Organonul" într-un anumit sens nu este doar un sistem al logicii lui Aristotel, ci și parțial o introducere în doctrina lui despre ființă Una dintre cele mai faimoase lucrări ale lui Aristotel, Metafizica, este dedicată în mod special acestei doctrine În compoziția și textul său modern, Metafizica este o colecție de mai multe tratate, cu inconsecvențe sesizabile pe alocuri: cu repetări literale de piese destul de semnificative, cu unele promisiuni neîndeplinite etc Denumirea "Metafizică" (Τα μετά τα φυσικά - "ceea ce este după fizică") este de origine ulterioară "Metafizica" a fost numită de Aristotel un grup de tratate, plasate în ediția lui Andronic din Rhodos după (μετά) "Fizică" Aceste tratate au expus doctrina principiilor ființei, înțelese prin speculație Ulterior, timp de două milenii întregi, filozofii au stabilit obiceiul de a numi "metafizică" orice doctrină filozofică care conține un studiu speculativ al ființei Astfel, ceea ce în ediția lui Andronic din Rhodos a urmat pur și simplu fizicii în ordinea publicării a început să fie privit ca ridicându-se deasupra fizicii în esența subiectului: în timp ce fizica studiază fenomenele "acest lumești" ale naturii, înțelese cu ajutorul a experienței, "metafizica" explorează esența ființei cu ajutorul nu experienței, ci minții * văzului Începând cu Hegel, în această descriere a subiectului și a metodei de studiu a "metafizicii", metoda lor a început să fie subliniată Astfel, Hegel, vorbind de "vechea metafizică", înțelege, în primul rând, modul de gândire și cunoaștere "rațional" antidialectic Dar negând metoda antidialectică a "vechii metafizici", Hegel nu și-a negat deloc subiectul - studiul fundamentelor suprasensibile ale ființei Fondatorii marxismului au lăsat în urmă termenului "metafizică" sensul doar denumirii metodei antidialectice Întrucât "Metafizica" lui Aristotel conține în compoziția sa nu unul, ci mai multe tratate (totuși, Biblioteca "Runiverse" aproape de subiect), atunci se ridică întrebări importante legate de istoria originii și componența compoziției acestei lucrări remarcabile cunoscute de noi în prezent Există multe informații valoroase despre acest subiect în studiile speciale ale savantului german Werner Jaeger [vezi ] De mare importanță în istoria științei - societatea antică și feudală - au fost lucrările de științe naturale ale lui Aristotel Tratatul "Despre suflet" este foarte important pentru înțelegerea învățăturilor psihologice și biologice ale lui Aristotel, precum și a unor probleme ale teoriei sale a cunoașterii Un loc proeminent în moștenirea literară a lui Aristotel îl ocupă lucrările de etică Fără îndoială, tratatul de etică, care a ajuns sub denumirea de "Etica lui Nicomachus", se întoarce la Aristotel însuși Parțial - chestiuni de etică, parțial - problemele structurii politice și ale educației sunt dedicate tratatului amplu "Politică", VL ket li op mor la timp S-a stabilit deja că posibilitatea de mișcare observată în lume presupune: ) existența "materiei" și ) existența unei "forme" realizate în "materie" Dar din aceste prevederi, după Aristotel, rezultă că lumea este o ființă eternă Se dovedește simplu Să presupunem că a existat o dată un moment când mișcarea a început pentru prima dată Atunci apare o alternativă, adică este necesar să recunoaștem unul dintre cele două lucruri: ) fie că "materia" și "forma" existau deja - înainte de momentul începerii primei mișcări, fie ) că nu au existat până în acel moment Dacă nu au existat, atunci trebuie argumentat că atât "materia" cât și "forma" Biblioteca "Runiverse" a apărut dinainte și, din moment ce apariția este imposibilă fără mișcare, atunci, cu presupunerea făcută, ajungem la concluzia absurdă că mișcarea a existat înainte de începerea mișcării Dacă, totuși, "materia" și "forma" existau deja înainte de începerea primei mișcări, atunci întrebarea este inevitabilă: din ce motiv "materia" și "substanța" nu au dat naștere mișcării înainte ca aceasta să apară efectiv? Un astfel de motiv ar putea fi doar existența unui fel de obstacol în calea mișcării, interferențelor sau întârzierii Totuși, toate acestea - un obstacol, o piedică, o întârziere - pot fi, la rândul lor, doar o mișcare Rezultă, așadar, că este din nou necesar să presupunem că mișcarea a existat chiar înainte de începerea oricărei mișcări Deci, ambii membri ai alternativei au dus la o contradicție, la o concluzie absurdă Potrivit lui Aristotel, există o singură cale de a elimina această contradicție: este necesar să admitem că mișcarea care are loc în lume nu numai că nu are început, ci și nu are sfârșit, adică este eternă Într-adevăr, pentru a ne imagina că procesul de mișcare care are loc în lume se va opri într-o zi, la un anumit moment de timp, este necesar să presupunem că mișcarea lumii va fi întreruptă de o altă mișcare Dar aceasta înseamnă că ne asumăm posibilitatea de mișcare după încetarea completă a oricărei mișcări Dovada existenței eterne a lumii și a existenței eterne a mișcării lumii conduce în mod necesar la asumarea unei cauze eterne a lumii și a unei mașini de mișcare perpetuă a lumii Această mașină cu mișcare perpetuă este în același timp primul motor (primul motor) din lume Fără primul care mișcă, nu pot exista alte mișcări, nu poate exista mișcare Ca cauză eternă și imaginativă a procesului lumii, ca cauză a tuturor mișcărilor care au loc în lume, primul motor al lumii este, conform gândirii lui Aristotel, Dumnezeu Aici, ontologia și cosmologia lui Aristotel se contopesc cu teologia lui, sau teologia lui Este această latură a învățăturii lui Aristotel pe care teologii musulmani și creștini s-au apucat: au luat decizia de a folosi - și de a folosi - învățătura lui Aristotel pentru a aduce o idee filosofică baza sub dogmele religiilor musulmane si crestine V Biblioteca "Runivers" noua În judecățile simple, stoicii iau în considerare tipurile de judecăți introduse de Aristotel din punct de vedere al calității, cantității și modalității, îmbunătățindu-le clasificarea cu ajutorul unor definiții precise În judecățile complexe, stoicii disting între conectarea, diviziunea și ipotetică În toate aceste forme sunt investigate condițiile formale ale adevărului lor Cea mai elaborată parte a logicii stoice este doctrina formală a inferenței; în ea, conform convingerii lor, este scopul oricărei logici Toate celelalte părți ale logicii constituie doar baza pentru doctrina probei Particularitatea teoriei de inferență a lui Chrysippus este că, conform acestei teorii, nu sunt în niciun caz concluziile simple care sunt primare și nu necesită o derivare ulterioară, ci acelea în care premisa inițială este o judecată complexă: ipotetică, de legătură sau de divizare Definițiile și diviziunile logice devin potrivite pentru forme de inferență dacă sunt transformate în judecăți ipotetice Astfel, definiția "omul este o ființă muritoare rațională" se transformă în propoziția: "Dacă vreo creatură este om, atunci este o ființă muritoare rațională" Împărțirea logică completă "toți oamenii sau elenii sau barbarii" se transformă într-o propoziție ipotetică cu un membru ulterior dezbinător: "Dacă vreo ființă este oameni, atunci sunt fie eleni, fie barbari" În detaliu și cu o mare pricepere tehnică logică, Chrysippus a investigat diferite tipuri de inferențe eronate și a arătat în ce mod ar trebui eliminată iluzia de evidență inerentă acestora În aceste investigații, lupta a fost purtată simultan cu îndoieli cu privire la experiența senzorială și împotriva scepticismului logic Logica dezvoltată de stoicism a ghidat întreaga practică logică a școlilor ulterioare de filosofie antică, alături de logica lui Aristotel Λ În timp ce Aristotel rămâne Ontologie Г¿ Г (X Fiind în doctrina ființei (ontologie) pe baza dualismului materiei și formei care nu a fost depășit până la capăt, stoicii se străduiesc să pună capăt acestui dualism și să dezvolte o oncologie mai monistă Deși Aristotel a insistat că "materia" nu există fără "formă", ci Dumnezeu, după el M Biblioteca "Rune și credință" Învățătură, există o "formă pură", liberă de orice realitate materială, pură, fără un amestec de potențialitate Dumnezeul lui Aristotel este motorul principal nemișcat și, în același timp, scopul întregului proces mondial Într-o singură substanță a lumii, stoicii disting materia și forța) ca atribute Această substanță este un corp viu, care se modelează mereu; dimpotrivă, puterea și forma nu sunt principii corporale, ci inteligibile Corpurile sunt singurul fel de ființă Dar în gândirea umană și în vorbire există puncte de vedere diferite asupra corpului Aceste puncte de vedere sunt categorii Astfel, gândirea, opunând corpul proprietăților sale, formează categoria substanței Gândul care caracterizează organismul, care are o anumită proprietate, dă categoria calităților venei calificate Într-o astfel de reprezentare, corpul și proprietatea corpului sunt combinate într-o unitate Acesta este, de exemplu, conceptul de "înțelept" Gând în care corpul deja calificat apare ca ceea ce este în mișcare sau în repaus și combinat cu aceste reprezentări, formează o categorie de obiecte, determinată de calitate sau condiție Astfel, ideea de "otrăvire mortală" este ideea unei relații calitative, iar ideea de "vecinul meu" este ideea unei relații în funcție de stare Astfel, doctrina stoicilor despre categorii este clasificarea corpurilor după formele de reprezentări în care sunt gândite aceste corpuri În același timp, corpurile pot fi concepute cu sau fără proprietățile și relațiile lor În orice caz, corpul trebuie conceput ca purtător al tuturor categoriilor, iar categoriile sunt genuri de ființe Totuși, cel mai înalt fel din toate, conform învățăturilor stoicilor, nu este "existent", ci "ceva" "Existul este doar un fel de "ceva" "Exista", conform învățăturilor stoicismului, este întotdeauna un existent corporal Dar "ceva" poate fi și necorporal "Ființa" este doar ceea ce poate acționa și poate fi afectat Totuși, poate acționa doar un corp care își încredințează existența din materie Materia este baza comună a tuturor existenței sau esenței Totuși, pentru ca materia să facă din trup o singură ființă, diferită de orice altceva, este nevoie de o altă forță Pe lângă materialitate, pe lângă capacitatea de a acționa și de a experimenta impacturi, corpul se caracterizează prin extensie în trei dimensiuni Nu există existenţă substanţială şi Î Biblioteca "Rune și credință" necorporal, al doilea fel de "ceva", nu este implicat în principiul substanțial al materiei Stoicii disting patru categorii de lucruri necorporale: spațiu, timp, vid și obiecte "pure" ale gândirii (λεκτα) Spațiul este "ceva" capabil să fie umplut (și de fapt umplut) cu lucruri corporale Spre deosebire de vid, care este nelimitat și infinit, spațiul este limitat Stoicii nu aveau un termen care să desemneze universul ca întreg, îmbrățișând spațiul infinit al lumii și vidul din afara spațiului Spațiul și vidul "apar" în legătură cu existența corporalului Timpul este definit de stoici ca extinderea mișcării sau ca extinderea mișcării lumii Ca și spațiul, timpul are o măsură, o prelungire Atât spațiul, cât și timpul sunt date împreună cu existența corporalului, în timp ce spațiul este dat împreună cu latura materială a realului, iar timpul este dat în legătură cu latura activă Lucrurile incorporale, în afară de spațiu, vid și timp, includ și obiecte pure ale gândirii - "lect" În timp ce spațiul și timpul sunt mai degrabă cantități picturale, "lecta" sunt concepte Și anume, "lecta" sunt concepte generice și se referă la toate vtsdam-ul ființei și la accidentele sale Această "lectă" diferă de spațiu și timp, care se referă la intervalele lor finite și limitate ca întreg la părți, și nu ca gen la specie Conform învățăturilor stoicismului, felurile de ființe nu sunt calități, nu stări și nu relații, ci obiecte înzestrate cu calități, având o anumită stare și fiind într-o anumită relație cu alte obiecte Iar calitățile, stările și relațiile sunt simple concepte generice, obiecte pure ale gândirii " Proprietatea" aparține însăși esenței unui lucru și, indiferent de durata și capacitatea sa de a rezista, se referă la întregul lucru ca întreg, și nu doar la orice parte a acestuia Ea, în general, este capabilă să existe pe termen lung, deși în diferite grade "poate rezista influențelor externe Spre deosebire de "proprietate", "statul" nu are tendința de a exista pe termen lung, totuși, în prezența condițiilor și influențelor externe necesare pentru aceasta poate exista de mult timp x Biblioteca "Runiverse" O caracteristică importantă a doctrinei stoice a calităților este că ele recunosc calitățile ca trupuri Calitățile constau în "pneuma" (respirație) și pătrund obiectul în toate părțile sale "Pneuma" este purtătorul tuturor proprietăților prin care un singur lucru este exact ceea ce este Acest lucru nu se aplică, însă, calităților de bază ale subiectului Cele mai înalte elemente ale realității sunt aerul și focul: viața și conștiința iau naștere din ele] dimpotrivă, apa și pământul sunt elemente materiale pasive, ele primesc formă și viață din elementele focului și aerului Elementele superioare ale focului și aerului își oferă lor și altor elemente unitatea lor, elementele inferioare sunt incapabile de aceasta Universul este o singură ființă vie și este alcătuit dintr-un suflet și un corp, pătrunși în toate părțile sale de suflet "A fi într-o stare" este fie odihnă, fie mișcare și ele însele sunt rezultatul acțiunii unei forțe care este întotdeauna și pretutindeni prezentă în cosmos; astfel încât starea de repaus nu poate fi derivată din materia inertă, care este complet lipsită de forță Pacea este doar echilibrul de forțe care acționează în direcții opuse Trei tipuri de mișcare ar trebui să fie distinse: ) mișcarea spațială, ) schimbarea calității și ) mișcarea care provoacă tensiune (mișcare tonică) Toate aceste trei tipuri sunt reduse la mișcare spațială Elementele iau naștere din materia primară și se transformă din nou în ea datorită condensării și rarefării Mișcarea de tip tonic este caracteristică corpurilor "pneumatice" și constă în mișcarea internă a părților acestora, care este îndreptată fie de la centru spre periferie, fie, dimpotrivă, de la periferie către centru; considerată în raport cu întregul, mișcarea tonică are loc simultan, iar în raport cu părțile individuale - alternativ Gradația formelor "pneuma" se explică prin diferite grade de tensiune tonică, iar din această gradație, la rândul său, se derivă gradația ființelor superioare și inferioare din natură Direcția de mișcare a "pneumei" care merge spre centru generează unitatea corpului și legătura părților sale, iar mișcarea care merge spre periferie dă naștere dimensiunii corpurilor și formei lor Toate celelalte calități fizice ale corpului se datorează și acțiunilor "pneumului" Așa stau lucrurile la nivelurile naturii anorganice La nivelul naturii organice - în lumea vegetală* și animală - în acțiune Biblioteca "Rune și credință" intră noi forțe, determinate de subtilitatea și gradul de tensiune al "pneumei" Dominarea destinului Predarea ST IK V cauzalitate * presupune ideea procesului mondial ca unul unic Totul în lume provine dintr-o singură sursă de forțe Numai în abstractizare se pot distinge momentele cauzale active și cele materiale pasive în materia primară În sensul exact și propriu-zis, numai corpurile pot fi cauze și numai elementele superioare pot produce efecte cauzale: focul, aerul și "pneuma" amestecate din ele Toate celelalte corpuri sunt capabile de astfel de acțiuni numai pentru că "pneuma" este prezentă în ele Așa cum doar corpul poate fi întotdeauna factorul activ, tot așa și corpul trebuie să fie întotdeauna ceea ce experimentează acțiunea Totuși, rezultatul unui efect cauzal poate fi întotdeauna doar ceva necorporeal: un efect cauzal constă numai în faptul că corpul pune în poziție sau în mișcare un alt corp sau generează o schimbare în el Stoicii disting circumstanțele de cauze în sensul propriu, în lipsa cărora acțiunea nu are loc Strict vorbind, nu poate exista nicio interacțiune între cauză și efect Un concept important în filosofia stoică este conceptul de soartă (ειμαρμένη) Fiecare acțiune cauzală are loc numai în conformitate cu anumite legi ale naturii Dacă un corp activ, având anumite proprietăți, intră în contact cu un alt corp pasiv, dar care posedă și anumite proprietăți, atunci apare în mod necesar o anumită consecință Acest lucru dă naștere, de asemenea, la ideea unei secvențe necesare de acțiuni condiționate cauzal Această secvență necesară include toate fenomenele individuale, inclusiv toate acțiunile aparent complet arbitrare ale ființelor vii Acest scop este același pentru tot ceea ce se întâmplă în lume, deoarece fiecare acțiune cauzală și fiecare mișcare provin dintr-un singur motor principal Totuși, acest motor principal nu este motorul principal imobil al lui Aristotel Lumea este un urmaș necesar al materiei vii divine, materiei primordiale Forța cauzală, ca un singur flux, este împărțită în mai multe fluxuri separate sau fluxuri care păstrează Biblioteca "Rune și credință" cu toate acestea, unitatea lor și iarăși revenirea la un singur flux Purtătorul unei singure conexiuni cauzale a tuturor proceselor care au loc în lume este un singur "pneuma" sau soarta (fatum} Toate aceste concepte îi apropie pe stoici de doctrina lor despre "providență" și "liber arbitru în cadrul necesității" ontologia stoicilor și teoria lor materialistă a cauzalității este invadată de un curent puternic de idealism, monismul doctrinei este încălcat - Înțelegerea cauzală a procesului lumii se transformă într-una teleologică aceasta este o minte omniscientă și una spirituală principiu care stabilește o ordine a scopurilor în lume Una și aceeași ființă materială determină cauzal tot ceea ce se întâmplă în lume și pune în aplicare cel mai bun și mai rezonabil scop în tot ceea ce se întâmplă În lume, nu există doar soarta, supusă necesității , dar împreună cu o "providență" bună (ηρονοια) Așa cum o plantă întreagă este conținută într-o sămânță cu toate tulpinile, mugurii, frunzele, florile și fructele ei, tot așa fiecare creatură individuală care apare în lume a fost deja concepută în lumea ca concept, a constituit un obiect al dorinței, întrucât scopul în totalitatea scopurilor era determinat cauzal de o anumită forță îndreptată spre implementarea sa Substanța divină este purtătoarea tuturor reprezentărilor ținte generative pentru toate ființele Aceste idei sunt numite de către stoici "seed logoi" (λογοι σπερματικοί) În conceptul de λογος σπερματικός sunt aduse în unitate patru tipuri de cauze introduse în ontologie de Aristotel: motive materiale, dinamice, logice și țintă Astfel, la stoici, soarta (roca) și providența sunt reduse la unitate În acest caz, stoicii pornesc din analogia cu o persoană La om, voința vizează ceva ce este de conceput în concept și ulterior realizează acest scop în lumea fizică prin intermediul mișcării, care are deja loc după simple legi mecanice Ceea ce se întâmplă în om, stoicii l-au transferat întregului proces mondial Din sursa divină, aerul, apa și pământul se ridică succesiv Unitatea elementelor inferioare este păstrată de "pneuma" divină care le pătrunde, care are diferite grade de puritate și forță În al meu Biblioteca "Runiverse" anorganic acționează ca o necesitate oarbă și cauzalitate; în lumea vegetală - ca încă oarbă, dar acționând deja oportun din centru spre periferie, forța formatoare a naturii; în lumea animală, ca suflet, orb la conceptele minții, nedorind și acționând în mod oportun conform ideilor; în sfârşit, în om, pentru prima dată, începe să acţioneze logic ca un suflet, cunoscând şi dorind raţional raţionalul Viziunea despre "pneuma" divină ca fiind o singură ființă în toate manifestările ei diverse i-a dat lui Hrisip motive să afirme că tot ceea ce se întâmplă după soartă are loc simultan în conformitate cu ordinea Cu toate acestea, această viziune va fi eronată dacă avem în vedere că "pneuma" în diferite zone operează în moduri diferite Prin urmare, între soartă și providență, stoicii plasează un concept mediator al naturii (φυσις) Are o trăsătură comună cu soarta - o lipsă de raționalitate conștientă - și o trăsătură comună cu providența - oportunitatea t Teodicea este numită filozofic Este justificarea lui Dumnezeu pentru răul care există în lume Prezența în lumea răului și în natură a unor fenomene incompatibile cu oportunitatea, explică Clé-enthes, atribuindu-le sorții, necălăuzite de providență și lăsate la sine Chrysippus are o viziune diferită El nu permite răului să intre în lume împotriva voinței providenței Cu toate acestea, Chrysippus ezită cu privire la această problemă Unele fenomene, nedorite pentru noi și, din punctul nostru de vedere, care apar ca rele, sunt absolut necesare drept consecință în atingerea scopurilor naturii În plus, răul fizic nu este de fapt nici măcar rău: nu poate lua fericirea unei persoane În consecință, sarcina rămâne doar de a armoniza răul moral cu Providența Dar binele moral și răul moral sunt corelative: fără rău, binele nu ar putea exista, astfel încât răul este o parte absolut necesară a planului divin al universului Atât binele, cât și răul moral sunt ascunse în mod egal în organizarea unei ființe înzestrate cu rațiune și voință Scopul creației este de a aduce la viață astfel de ființe, în nenumărate forme în care se reflectă asemănarea creatorului lor Dar ei o pot reflecta numai cu condiția ca ei să primească libertatea fie de a trăi conform rațiunii, fie de a nu trăi Comanda Biblioteca "Rune și credință" în conformitate cu acesta Sarcina lor este să-L ajute pe Dumnezeu în implementarea raționalității în întregul cosmos, o parte dintre ei nu își îndeplinește sarcina și, din punctul de vedere al acestei sarcini, acesta este un rău de netăgăduit, dar deloc rău din partea punct de vedere al întregului Kik nu poate fi considerat rău din punctul de vedere al întregului, faptul că animalele și plantele există lângă o persoană, la fel cum nu poate fi considerat rău că există oameni răi și nerezonați Cel care de bunăvoie nu dorește să coopereze la lucrarea lui Dumnezeu este atras de el împotriva voinței sale de necesitate și făcut * un instrument al scopurilor divine Pentru a rezolva contradicția dintre soartă și liberul arbitru, stoicii se bazează pe diferența dintre tipurile de mișcare În modurile de mișcare, ființele superioare diferă de cele inferioare Un corp anorganic poate primi un impuls de a se mișca doar de la un alt corp în mișcare Astfel, planta se mișcă și se deschide din interior spre exterior și prelucrează, în conformitate cu natura sa, hrana care curge din exterior La un animal, cauza mișcării este internă, de natură psihică El are ideea că ceva poate fi realizat conform propriei sale naturi O astfel de reprezentare trezește atracție la animal Impulsul care a apărut are ca rezultat o anumită acțiune a corpului îndreptată spre obținerea unui obiect corespunzător naturii animalului O astfel de Acțiune este în puterea animalului și în acest sens se face în mod liber Dar în același timp are loc în mod necesar oyo Reprezentarea este dată animalului fără nicio asistență din exterior, dar felul în care animalul răspunde sau răspunde la această reprezentare se datorează naturii animalului însuși Astfel, condiția pentru producerea unei acțiuni este întâlnirea a două cauze: externă și internă Dintre acestea, decisiv este intern, extern nu dă decât un pretext O cauză internă - și numai una - trezește dorința asociată consimțământului O acțiune, concepută anterior doar ca posibilă, se transformă în realitate Un animal răspunde fiecărei idei definite cu o atracție definită datorită organizării sale naturale, care este determinată cauzal ca una dintre verigile în procesul mondial Biblioteca "Runivers" proces cauzal Este posibil pentru el pentru că acceptă să acționeze după propria sa voință, pornește din propria înclinație, din propriul impuls Spre deosebire de animal, la om, ca element care determină acțiunea, gândirea logică rațională se alătură ideii și atracției Ca ființă rațională, o persoană nu poate fi întotdeauna de acord cu ideea că trebuie să realizeze acțiunea sugerată de circumstanțe El o comite numai atunci când îi recunoaște prezentarea ca cataleptică Baza libertății practice a omului este libertatea teoretică, care deschide posibilitatea respingerii unei erori, nu permite să fie de acord cu ea Numai atunci când instinctul se bazează pe consimțământul rațional, iar mintea recunoaște ceva demn de străduință, instinctul devine o voință rațională În acest caz, factorul decisiv interior al sufletului nu se mai ghidează de necesitatea naturii, ci de rațiune În om se află posibilitatea de a deveni dintr-o ființă animală, așa cum se naște în lume, o ființă rațională Cu toate acestea, această posibilitate sau abilitate este pe deplin dezvoltată doar la înțelept Înțeleptul îmbrățișează întregul set de adevăruri raționale ca o unitate coerentă, ca un întreg, în care fiecare propoziție este cunoaștere, demonstrabilă și de nerefuzat Înțeleptul este liber ca zeitatea însăși, iar libertatea sa este cel mai înalt grad de libertate disponibil omului Pentru înțelept, libertatea și necesitatea coincid, el acționează liber în supunere față de necesitate Doctrina unității libertății și a necesității comportamentului unui înțelept este o realizare istorică mondială a stoicismului În secolul al XVII-lea se va repeta cu forţă nouă în învăţăturile materialiştilor Hobbes şi Spinoza Limitarea ei constă în faptul că stoicismul l-a proclamat doar pe înțelept ca subiect, purtător al acțiunii libere Libertatea - în sensul stoicilor - este proprietatea și privilegiul elitei, aleșilor societății Doctrina stoică a libertății este strict individualistă Libertatea ca realizare și proprietate a maselor este exclusă Numai înțeleptului i se "permite" să posede libertatea, doar pentru el acțiunea necesară, determinată cauzal, devine în același timp o acțiune liberă Transferul doctrinei unității necesității și libertății de a încerca, de a pro- * E Biblioteca "Runivers" Procesul de dezvoltare a societății umane, aplicarea acestei "învățături la viața societății burgheze împărțite în clase" și descoperirea subiectului de clasă al libertății - toate acestea s-au dovedit posibile la mijlocul secolului al XIX-lea doar pentru fondatorii marxismului Doctrina stoică a libertății umane a exclus orice noțiune de lipsă de cauză? evenimente și acțiuni care au loc în lumea umană A dus în mod logic la presupunerea că toate acțiunile umane sunt inexorabil predeterminate, fatale din timpuri imemoriale A fost chiar de acord cu credința în predicții, bazată pe discreția predeterminarii inexorabile, fatale, a evenimentelor și proceselor sale care acționează în natură v Se întemeiază doctrina stoică a lumii cosmologie după Christotle și parțial după atomiști Potrivit stoicilor, cosmosul nostru este singurul Ca și Aristotel, cosmosul este limitat și are forma unei mingi La fel ca atomiștii, el este înconjurat de spațiu nemărginit, de gol Cu toate acestea, vidul nu există în interiorul mingii cosmice Unitatea informează cosmosul "pneumei", care pătrunde în toate părțile sale, la fel cum sufletul pătrunde în trup Viziunea stoicilor asupra cosmosului este panteistă și hilozoistă Cosmosul este o ființă vie și inteligentă Într-un proces care se repetă mereu, el vine din primul foc, trăiește, "se transformă din nou în foc și se ridică din nou" Dacă ar exista un vid în interiorul cosmosului, atunci unitatea lumii, care este principala ei caracteristică, ar fi distrusă În viața cosmosului, perioadele alternează la nesfârșit când unitatea lumii se desfășoară într-o varietate de ființe diferite (diacosmeză) și perioadele în care toate diferențele lor dispar în unitatea nedivizată a unei singure substanțe divine În această cosmologie - în toate învățăturile despre "flacăra-bqc" a lumii (εκιχυρωσις) și despre "renașterea" ei (αχαλμργενβσια) - stoicii se bazează pe cosmologia lui Heraclit, scopul pentru care substanța divină trece în stadiul diacosmezei este nașterea ființelor raționale Lumea a fost creată pentru oameni și pentru zei În diacosmeză, zeitatea este împărțită în multe personalități separate, divine Întregul set de ființe raționale pentru care întreaga lume a fost creată ca lor Biblioteca "Runivers" locuință comună, formează o singură comunitate Această comunitate este prototipul tuturor comunităților pământești Fiecare persoană are acces la el, dar numai înțeleptul este cetățeanul său deplin A deveni cetățean în domeniul universal al minții este scopul omului Omul este format din trup și suflet Sufletul este și corp, dar corpul este "pneumatic", se caracterizează prin mișcare tonică Sufletul este format din cinci organe de simț, organul vorbirii, organul de reproducere și partea care guvernează ('ηγεμονικόν) Toate părțile emană - sub formă de fluxuri "pneuma" - din 'ηγεμονικόν Locația acestei părți este inima Este purtătorul unor funcții spirituale: "reprezentări, judecăți și concluzii, sentimente și dorințe Prin percepțiile primite de la organele de simț ia naștere treptat în suflet un complex de concepte sau logos Sufletul, inițial animal, devine în proces de dezvoltare și prin el sufletul rațional al omului După ce sufletul s-a separat de corp, existența lui ulterioară depinde de gradul de tonus pe care l-a atins în timpul șederii în corp Sufletele oamenilor virtuoși pot exista mult timp după ce își părăsesc corpul și pot trăi într-o astfel de stare sub forma demonilor Cu toate acestea, un suflet virtuos nu poate exista pentru totdeauna: în conflagrația lumii, trebuie să se întoarcă la substanța divină În stadiul de palingeneză, întreaga dezvoltare a lumii se repetă într-o formă anterioară absolut exactă Aceasta este "veșnica întoarcere", și în ea toate sufletele umane reintră în fluxul existenței lor anterioare Dar, în același timp, nu își mai amintesc nimic din viața lor anterioară, deoarece focul global le-a întrerupt existența individuală Stoicismul a apărut, ca scepticii * cism și epicureism, într-o epocă în care partea principală și sarcina principală a filosofiei nu este cercetarea teoretică, nu doctrina ființei, nu cosmologia, nu doctrina cunoașterii, ci studiul problemelor etice Stoicii consideră că fericirea este scopul cel mai înalt al tuturor acțiunilor și aspirațiilor umane Dar conţinutul învăţăturii etice nu este încă determinat de acest scop Conform învățăturilor lui Zenon, fondatorul școlii, fericirea și scopul tuturor acțiunilor și dorințelor noastre este * într-o viață "coordonată" Sub o astfel de viață Zeno $ Biblioteca "Runiverse" am înțeles coerența logică a gândurilor umane între ele, precum și coerența sentimentului și dorinței noastre cu aceste gânduri Cleanthes a încercat să explice că cel mai înalt bine este viața "în armonie cu natura", dar conceptul de bine nu a devenit mai clar pentru el, deoarece rămânea să decidă ce fel de natură ar trebui discutat - despre universal sau despre natura doar barbatul Crisip credea că prin natură în acest caz este necesar să înțelegem atât universul, cât și omul, deoarece natura omului este aceeași cu cea a universului Legea care guvernează lumea și prescrie fiecărui individ cursul adecvat de acțiune și conduită este logosul Mintea dezvoltată a unei persoane este identică cu mintea divină, iar o viață compatibilă cu natura este aceea că o persoană trăiește în conformitate cu legea divină a lumii Cea mai înaltă fericire umană este viața în armonie cu natura umană Dar o persoană își dobândește adevărata natură numai odată cu dezvoltarea înclinațiilor pe care i-a dat natura sa Numai în condiţiile acestei dezvoltări omul devine în realitate ceea ce a fost la naştere numai în posibilitate Prin urmare, adevărata natură a unei persoane este doar un ideal, spre realizarea căruia o persoană este îndreptată de înclinațiile sale Dezvoltarea omului care a ajuns la perfecțiune este virtute, iar o viață în armonie cu natura este o viață virtuoasă O viață fericită este o viață virtuoasă și o persoană ar trebui să lupte pentru virtute nu pentru consecințele pe care i le promite posesia virtuții, ci numai de dragul ei Pentru a fi fericit, este suficientă o singură posesie de virtute Virtutea este arta de a trăi corect, ea aparține acelor arte al căror scop nu este în lucrările lor și nu în rezultatele lor, ci în corectitudinea însăși activității lor Cel mai înalt scop al vieții este manifestarea unei astfel de activități Acest scop final sau cel mai înalt trebuie să coincidă în om cu atracția sa naturală primară Atracția naturală primară nu poate fi confundată și nu poate înșela o persoană Totuși, obiectul atracției naturale primare nu poate fi, așa cum credea Epicur, plăcerea sau evitarea neplăcerii Conform învățăturilor stoicismului, pentru toate ființele vii, atracția primară a naturii Biblioteca "Runivers" există o străduință de autoconservare sau iubire de sine Dorind să-și păstreze creațiile, natura a investit efortul de autoconservare în toate creațiile ei Scopul naturii este de a menține creația într-o stare corespunzătoare naturii sale Prin urmare, fiecare ființă vie, încă de la naștere, caută inconștient tot ceea ce satisface scopul autoconservării și evită tot ceea ce îi este opus Spre deosebire de învățăturile lui Epicur, plăcerea nu poate fi obiectul atracției primare Plăcerea este doar un rezultat, un fenomen concomitent și apare numai atunci când se păstrează condiția corespunzătoare naturii Sănătatea, puterea, frumusețea corpului, posesia forțelor corporale și spirituale corespund în primul rând naturii Cu toate acestea, dorința de autoconservare înseamnă nu numai dorința de conservare a individului, ci și de conservare a familiei Prin urmare, natura a investit în fiecare ființă vie dorința de a genera și de a păstra urmași Dorința de autoconservare a genului se găsește în dragostea pentru urmași În acest stadiu al dezvoltării instinctelor, omul nu este încă superior altor ființe vii Începe să le depășească odată cu dezvoltarea conceptelor sale În această etapă, efortul inconștient și abaterea se transformă într-o dorință conștientă pentru el O persoană cunoaște într-un mod general, prin concepte generale, TÓ corespunde naturii sale și ce nu corespunde și din ce motiv Din acest moment începe dezvoltarea logosului în om Logosul începe cu slujirea unui instinct natural sau animal, dar apoi descoperă în sine o natură superioară, pe care se străduiește să o ridice la perfecțiune Perfecțiunea naturii constă în dezvoltarea unui sistem de cunoștințe, realizat prin concepte care sunt logic compatibile între ele Armonia vieții cu natura este scopul tuturor ființelor vii Iar pentru om, scopul cel mai înalt este armonia vieții sale cu natura Dar pentru o persoană care a ajuns la maturitate, acordul cu natura se transformă în acord cu rațiunea, devine înțelepciune și virtute, În centrul realității, ca esență, împreună cu lucrurile individuale ale corpului, se află gândurile sau formele înțelese de minte Biblioteca "Runiverse" Oricum, natura rațională a logosului nu poate exista independent de natura animalului Devenind o ființă rațională, omul nu încetează să fie o ființă animală, pulsiunile animale continuă să opereze în el Omul ar trebui, pe cât posibil pentru el, să le satisfacă Cu toate acestea, acea latură a ființei umane, în care funcționează pulsiunile animale, este pentru om numai materie, pe care omul își poate manifesta activitatea ca ființă spirituală, rațională Cel mai înalt scop atât în fiecare ființă rațională individuală, cât și în întreaga lume este activitatea minții în sfera realității Această poziție servește drept bază a eticii stoicismului, din care stoicii și-au derivat doctrina despre bunuri și doctrina virtuții Bunurile adevărate sunt doar acele lucruri care contribuie cu ceva la scopul nostru superior; adevăratul rău - ceea ce contribuie la contrariul; Bunurile - virtuți, acțiuni virtuoase, oameni virtuoși Răul - vicii, acțiuni vicioase, oameni vicioși Un lucru poate fi numit bun doar în măsura în care este oarecum util pentru scopurile superioare ale vieții Toate lucrurile, stările și experiențele care sunt indiferente din punct de vedere moral nu sunt nici bune, nici rele și nu contribuie în niciun fel la fericire sau la opusul ei Plăcerea, sănătatea, puterea, bogăția, cinstea nu sunt adevărate binecuvântări, dar suferința, boala, sărăcia, exilul nu sunt adevărate rele Toate aceste lucruri pot fi folosite bine sau prost Depinde doar de atitudinea noastră față de aceste lucruri dacă ele contribuie la fericirea noastră sau i se opun Ei înșiși nu au putere să ne facă rău sau să ne fie de folos Toate astfel de lucruri sunt în afara controlului nostru Nu depinde de liberul nostru arbitru, ci de cursul necesar și neschimbător al lucrurilor din natură, care dintre ele va cădea în soarta noastră Dimpotrivă, atitudinea noastră față de aceste lucruri depinde în întregime de noi înșine, iar fericirea noastră depinde doar de el Ca ființă animală, omul este complet dependent de lucrurile exterioare și de evenimentele care au loc în natura exterioară Lucrurile exterioare provoacă plăcere și durere în noi, Dar, ca ființe raționale, suntem eliberați de tot ce este exterior, găsim fericirea doar în activitatea perfectă a ființei noastre interioare Dar această activitate nu poate Biblioteca "Rune și credință" previn și nu sunt capabili să-l distrugă nici măcar cele mai mari forțe Dacă lumea se prăbușește, înțeleptul va muri fără teamă sub ruinele sale: Si fractus illabatur orbis, impavidum ferient ruinae Dar întrucât omul este o ființă corporală, lucrurile exterioare rămân pentru el cel puțin materialul cu care se leagă acțiunea lui Cert este că natura l-a destinat pe om nu numai cunoașterii, ci și acțiunii Iar acțiunea este determinată de pulsiuni înrădăcinate în latura animală a ființei umane, adică asimilarea a ceea ce este în concordanță cu natura și evitarea contrariului, sau contrar naturii În legătură cu aceste pulsiuni, sarcina rațiunii este de a crea un sistem de principii practice prin care, în fiecare caz individual al unei pulsiuni, ar fi posibil să se clarifice dacă această pulsiuni ar trebui să fie de acord sau nu și cu care dintre cele două ar trebui urmate drive-urile conflictuale Cel mai înalt țel al omului nu este viața, ci doar "consecventă" cu natura, ci viața "armonizată" cu ea "Consecvent" cu natura este esența inferioară, animală a omului, natura, în contrast cu logos Viața este "armonizată" cu natura, în care animalul a început - doar materia, iar esența și forma ei - mintea În termeni practici, sarcina principală a minții este activitatea de alegere Conform naturii, lucrurile de o valoare considerabilă sunt numite "preferate" de către stoici Dar lucrurile "preferate" încă nu sunt bune Luată în considerare în prezentarea de mai sus, distincția dintre adevăratul bine și rău, pe de o parte, și lucrurile indiferente, pe de altă parte, a fost luată de stoici ca bază pentru clasificarea acțiunilor umane Exista trei feluri de actiuni: bune, rele si indiferente La randul lor, actiunile indiferente pot fi fie absolut indiferente, fie indiferente doar din punct de vedere al fericirii si virtutii Acestea din urmă, adică acțiunile care sunt indiferente din punct de vedere al fericirii și al virtuții, formează o regiune comună atât celor înțelepți, cât și celor proști Acțiunile virtuoase nu pot fi efectuate decât de un înțelept, acțiuni eronate - doar de unul nerezonabil, dar acțiunile "corespunzătoare" sunt un domeniu comun atât celor înțelepți, cât și celor nerezonabil Deja sunt legate de acțiunile "corespunzătoare" Biblioteca "Runiverse" logos Acestea sunt acțiuni pentru care pot fi date motive rezonabile O acțiune "virtuoasă" este și o acțiune "proprie", dar în același timp include și ceva mai mult Dintr-o simplă acțiune "proprie", "virtuosul" se remarcă prin raționalitatea profundă și prin însăși intenția actorului În cazul unei acțiuni "virtuoase", Intenția este un act complet conștient și îndreptat către cel mai înalt scop al vieții La rândul său, raționalitatea, din care decurge acțiunea "virtuoasă", este cunoaștere adevărată și de neclintit; este conceput doar în legătură cu un sistem de adevăruri strict demonstrabile În rest, este o acțiune "proprie", dar dusă la perfecțiune și ridicată la sfera rațiunii pure Doar pentru acțiunile "adecvate", lucrurile dintre care cineva alege sunt un scop în sine; pentru acțiunile virtuoase, este doar materialul prin care o persoană, acționând ca o ființă rațională, își manifestă activitatea Sursa acțiunilor "virtuoase" este viața "armonizată" a minții; sunt parte integrantă a acestuia și vizează asimilarea de beneficii autentice, respingerea relelor autentice Înțeleptul își îndeplinește fiecare acțiune dintr-o inteligență profundă și dintr-o mentalitate corectă; prin urmare, fiecare dintre acțiunile sale este o acțiune "virtuoasă", chiar dacă manifestarea ei exterioară nu diferă de simpla acțiune "proprie" a unei persoane nerezonabile Din același motiv, o acțiune "corespunzătoare" este lăudabilă numai atunci când este dusă până la capăt și dusă la îndeplinire; dimpotrivă, într-o acțiune "virtuoasă", însăși intenția prin care este chemată la executare merită laudă Executarea, desăvârșirea acțiunii "cuvenite", poate fi întreruptă prin intervenția unor fenomene pe care nu avem putere să le prevenim Dimpotrivă, perfecțiunea acțiunii "virtuoase" nu este deloc afectată sau diminuată de o astfel de pauză În acțiunile exterioare, diferența dintre o acțiune "virtuoasă" și o acțiune "corespunzătoare" poate fi observată numai atunci când comportamentul unei persoane a fost observat suficient de mult timp: numai atunci se dezvăluie încrederea și uniformitatea acțiunii, a cărei sursă este fermitatea începuturilor Diferența dintre "virtuos" și Biblioteca "Rune și credință" "cuvenit" depinde dacă persoana are sau nu virtute Virtutea este gradul perfect al unei minți care acționează corect, altfel este o artă atât teoretică, cât și practică, care guvernează toate acțiunile arbitrare ale unei persoane Odată dobândită, o asemenea virtute nu se poate pierde niciodată; fiind idealul perfecțiunii, nu cunoaște grade, nu poate fi decât posedat, fie nu O judecată nu poate fi mai adevărată sau mai puțin adevărată Și la fel, o acțiune "virtuoasă" nu poate fi mai mult sau mai puțin virtuoasă Progresul pe calea virtuții în sens moral este indiferent până când scopul este atins și sarcina morală este îndeplinită Nu există cale de mijloc între înțelepciune și prostie, între virtute și depravare Până când o persoană a făcut ultimul pas și și-a îndeplinit sarcina morală, ea rămâne nerezonabilă și vicioasă Virtutea nu este o calitate înnăscută pentru nimeni Fiecare persoană o dobândește, pe baza înclinațiilor naturale înnăscute, doar prin pregătire teoretică și exercițiu practic La începutul vieții, o persoană nu are încă nici rațiune, nici concepte naturale din care ia naștere logosul O astfel de persoană nu este nici înțeleaptă, nici proastă, nici morală, nici imorală Numai odată cu dezvoltarea logosului se naște responsabilitatea morală în om Dezvoltarea HaqáBiiieeca poate duce la dobândirea înțelepciunii și virtuții într-un curs favorabil Studiul virtuții, care este în general posibil și accesibil, este foarte dificil, deoarece sentimentele și înclinațiile noastre abat mintea de la calea directă Pentru o persoană care a fost abătută de pe această cale, se pare că adevăratul și cel mai înalt bine constă în plăcere, care de fapt nici măcar nu aparține numărului de lucruri "preferate" Confuzia și confuzia conceptelor noastre este facilitată și de influența celorlalți: părinți, educatori, profesori Dar, deși zeii "au pus munca înaintea virtuții", dobândirea virtuții și a înțelepciunii * este totuși posibilă pentru o persoană Potrivit lui Chrysippus, există două feluri de virtuți: primul fel este virtuțile științei sau artei, al doilea sunt virtuțile puterii, dezvoltând tíâ pe baza științelor și artelor prin exercițiu Și pentru bărbați și pentru femei, și pentru zei și pentru oameni există Biblioteca "Rune și credință" o virtute cumulată, combinând toate avantajele lor speciale Virtutea umană este cea mai înaltă dintre toate în cosmos, deoarece mintea umană este în esență aceeași cu cea divină Doctrina declarată a stoicilor despre virtute determină doctrina răului dezvoltată de ei Întrucât virtutea "totală" este un logos pe deplin dezvoltat, iar principalele virtuți separate sunt științe și arte, rezultă că esența viciului constă în ignoranță și în lipsa sau imperfecțiunea artei A dori nu este o manifestare a unei capacități speciale care ar exista în suflet alături de capacitatea de a gândi: a dori este o mișcare specială a sufletului și este direct legată de anumite judecăți Când ceva i se pare bun unei persoane și i se dă el însuși, va trebui să se străduiască pentru asta; când ceva i se pare rău și se apropie de el, va trebui și el să se îndepărteze de el Dacă o persoană își dă consimțământul la astfel de judecăți despre bine și rău, aceste judecăți trec direct în mișcarea voinței sale Având în vedere legătura strânsă dintre judecățile binelui și răului și mișcarea voinței, stoicii au considerat extrem de importantă corectarea concepțiilor greșite comune despre bine și rău Stoicii considerau afectele ca fiind principala sursă a viciilor și dezastrelor umane, prin care înțelegeau atracția excesivă, trecând măsura, sau atracția care nu se supune logosului Chrysippus compară afectul cu o alergare pe care alergătorul nu o poate opri imediat, chiar și atunci când vede că și-a atins deja scopul În acest caz, mișcarea corpului face ca alergătorul să "sare" sau să "măture" în spatele țintei stabilite de motor Și în același mod, impulsul în sine poate aluneca sau mătura dincolo de limitele stabilite de logo-uri Nu orice părere falsă va fi un afect, ci doar asociată cu o atracție puternică Cu toate acestea, afirmațiile stoicilor despre relația dintre afecte și iluzii sunt contradictorii: uneori ei consideră afectul ca fiind cauza iluziei, alteori amăgirea ca fiind cauza afectului Există patru efecte principale Dintre acestea, două se referă la prezent, aceasta este tristețea și plăcerea Ceilalți doi sunt către viitor, acestea sunt pofta și frica Fiecare dintre principalele afecte este supus unor speciale Biblioteca "Runiverse" nye forme Afectele primare sunt pofta și frica Plăcerea vine doar atunci când am realizat ceea ce ne-am dorit sau am evitat ceea ce ne temeam Tristețea apare atunci când nu am realizat ceea ce am aspirat cu pasiune sau am fost supuși la ceea ce ne temeam Din afecte - stări mentale individuale - apar stări mentale obișnuite - boli sau impotență sufletească Este necesar să se distingă susceptibilitatea bolii de boala în sine Când susceptibilitatea la boală, există doar o anumită predispoziție, datorită căreia sufletul cade cu ușurință în puterea afectelor " Spre deosebire de predispoziție, boala constă în părerea și direcția voinței, deja ferm înrădăcinată, să devină obișnuită Există două tipuri de boli; baza primului este dorința pasională și o apreciere falsă, atunci când un lucru este recunoscut greșit ca un bun, demn de a se strădui în cel mai înalt grad Baza celui de-al doilea tip de boală este frica și evaluarea falsă, atunci când un lucru este recunoscut ca fiind rău, care ar trebui evitat în cel mai înalt grad Exemple de boli de al doilea fel sunt inospitalitatea, mizantropia, misoginia Impotența mintală este, de asemenea, un tip special de boală Principalele patru virtuți sunt prudența, moderația, dreptatea și curajul Lor li se opun patru vicii principale - prostia, nestăpânirea, nedreptatea și lașitatea Toate sunt feluri diferite de ignoranță și nu pot fi scăpate decât prin înțelepciune și virtute perfecte Puteți scăpa de multe slăbiciuni individuale, de la susceptibilitate la multe boli individuale În aceasta constă fără îndoială progresul moral; cu toate acestea, chiar și cu el, o persoană poate rămâne vicioasă și nerezonabilă, nestăpânită și lașă Aceste vicii, opuse virtuților, vor dispărea complet numai atunci când se va atinge desăvârșirea completă a logosului, coerența deplină a vieții Întrucât baza suferinței și a lipsei de coerență a vieții sunt afectele noastre, este necesar nu numai să le moderam și să le reținem, ci și să le eradicăm complet Această eradicare a afectelor este nepasiunea sau apatia Dimpotrivă, afectele sunt mișcări excesive, pasionale ale sufletului, care nu se supun rațiunii Afectele sunt sentimente pasionale, lipsite de măsură sau Biblioteca "Runivers" bazate pe presupuneri eronate Dar un medic, de exemplu, nu are dreptul, din compasiune față de pacient, să refuze o operație dureroasă dacă aceasta din urmă este necesară pentru salvarea pacientului Iar judecătorul nu are dreptul, din compasiune față de infractor, să-l elibereze de pedeapsa meritată Căci compasiunea este tristețe pentru răul pe care îl trăiește altcineva, dar tristețea în niciun caz nu ar trebui să întunece sufletul unui înțelept O dispoziție veselă nu dispare niciodată în sufletul unui înțelept și nu apare niciodată în ea ca o emoție bruscă a sufletului Înțeleptul are întotdeauna o bază pentru o dispoziție veselă și, prin urmare, nu-l părăsește niciodată Idealul moral se opune tuturor momentelor anterioare ale dezvoltării morale și este ceva cu totul diferit de acestea Numai înțelepciunea perfectă, numai virtutea perfectă și numai ceea ce este implicat în ele, are o valoare necondiționată Întruchiparea acestui ideal necondiționat este imaginea stoică a înțeleptului Înțeleptul este fericit, "bogat", frumos și liber Dimpotrivă, nebunul este lipsit de toate aceste calități și virtuți Eliberarea de pofte și frică la început duce doar la două virtuți de bază - la moderație și curaj Cu toate acestea, aceste virtuți presupun cunoștințe despre bine, despre rău și despre lucruri indiferente O astfel de cunoaștere, la rândul său, presupune prudență - cunoașterea a ceea ce ar trebui și nu trebuie făcut Toate aceste virtuți, îmbrățișate de virtutea apatiei, nu epuizează însă întreaga sferă a virtuții și trebuie completate cu a patra virtute, dreptatea Spre deosebire de cele precedente, dreptatea este o virtute publică Opa duce o persoană dincolo de dorința egoistă de autoconservare și iubire de sine Dorința de autoconservare se extinde și este transferată de la natura animală a omului la om ca ființă rațională și spirituală Această expansiune sparge limitele înguste ale egoismului și conduce o persoană la un mod de gândire social Prin însăși esența sa, logosul care se dezvoltă în sufletul uman este un principiu universal, și nu doar unul individual Logosul domnește în întregul cosmos, indică ce ar trebui să fie și ce nu ar trebui să fie Domnia lui dă un imperativ nu numai pentru cosmos, ci și pentru sufletul uman individual Pentru ea, op este o forță vie, spo Biblioteca "Rune și credință" capabil să-și îndeplinească cerințele pentru realitate Se aplică ca lege nu numai unei persoane individuale, ci întregului cosmos Omul, în care Logosul acționează ca o forță vie, realizează cu adevărat rațional și cu adevărat binele nu numai în sine, în personalitatea sa, ci și în întreaga sferă a activității exterioare Înțeleptul este rege și judecător, el dă putere acestei legi în împărăția sa Posibilitatea acestui lucru este dată de virtutea dreptății, iar această virtute însăși este știința și arta de a da fiecăruia exact ceea ce corespunde valorii sale Așa se întâmplă la om ca punctul său de vedere egoist - punctul de vedere al ființei animale - să fie ridicat și dezvoltat la nivelul Logosului Pentru cei înțelepți și virtuoși, opoziția dintre interesele personale și cele sociale dispare Înțeleptul nu numai că pune binele comunității mai presus de al său, dar, dacă este necesar, își sacrifică propria viață Prin acest comportament el își promovează propriul interes înțeles pe bună dreptate, își păzește natura adevărată și mai înaltă Este deja înclinația naturală primară care duce o persoană dincolo de granițele egoismului Atracția primordială ne obligă să educăm copiii, să avem grijă de conservarea și bunăstarea lor, precum și de a noastră În extinderea sa ulterioară, această îngrijire naturală se extinde asupra părinților, fraților și surorilor, rudelor apropiate și îndepărtate Simțul conexiunii cu alți oameni este înnăscut în om și se extinde, se răspândește în dezvoltarea sa în cercuri din ce în ce mai mari Simțim inconștient că suntem chemați la viața socială și că doar în yei ne putem găsi satisfacția Ne aflăm, parcă, în centrul a numeroase cercuri concentrice: în ele, fiecare cerc mai îngust indică cel mai apropiat următor, spre care ar trebui să se extindă sentimentul nostru de conexiune și grija noastră Și nu ne putem opri asupra niciuna dintre ele ca pe ultimele până nu ajungem la cea mai largă, care îmbrățișează deja întreaga umanitate Astfel, deja dezvoltarea atracției primare, încă întunecate, naturale dă naștere în noi la început o conștiință vagă, apoi din ce în ce mai clară a ceea ce ajunge la deplină claritate în Logos & Biblioteca "Runiverse" Acest Logos ne învață că toți oamenii sunt frați și copii ai aceluiași Tată ceresc Comunitatea în care omul intră la naștere și în care este chemat să acționeze se extinde în măsura în care se extinde Logosul Această comunitate include și zei, iar noi avem îndatoriri față de ei Așa este evlavia Pe de altă parte, animalele neraționale se află în afara comunității logos-ului și nu avem îndatoriri față de ele Comunitatea ființelor inteligente, care acoperă întreaga lume, formează o singură stare În ea, forța legii are drept natural, bazat pe rațiunea comună pentru toată natura Această lege naturală este sursa tuturor legilor pozitive în statele individuale Dreptul "pozitiv" este drept numai în măsura în care este în concordanță cu legea "naturală" Toate diferențele dintre legile diferitelor state (diferențele în domeniul dreptului "pozitiv") sunt doar rezultatul încălcărilor dreptului "natural" Conform cerințelor acestuia din urmă, într-o stare care cuprinde întreaga omenire, există doar acele diferențe între oameni care decurg din moral și nu din alte avantaje Într-o astfel de stare, zeii și înțelepții sunt aristocrația sa, cetățenii săi cu drepturi depline, în același timp, tuturor din ea li se oferă posibilitatea de a obține cea mai înaltă poziție juridică prin propriile eforturi Stoicismul diferă puternic de epicureism în viziunea sa asupra relației indivizilor cu statul Epicureismul consideră o virtute un mod de viață discret, "ascuns", evitarea statului și a activității publice proeminente Motto-ul lui este "ascunde", "trăiește neobservat" Dimpotrivă, stoicismul cere adepților săi activitate socială și statală energică, o viață socială activă și activă Cosmopolitismul pe care l-a predicat era armonios coordonat cu activitățile sale în beneficiul propriului popor și al propriului său stat Fondatorul stoicismului a asistat la întemeierea puterii mondiale a lui Alexandru cel Mare Aceeași idee i-a inspirat pe creatorii puterii mondiale romane Chiar și creștinismul prețuia ideea "împărăției lui Dumnezeu", care a pornit de la același, stoic în temeiul ei, cosmopolitismul Biblioteca "Runiverse" Stoicismul este ultimul mare sistem al filosofiei antice după Platon și Aristotel Neoplatonismul, care a cucerit gândirea antică în primele secole ale erei noastre, a fost mai mult teozofie decât filozofie în sensul lui Platon și Aristotel, în ciuda puterii uimitoare, dezvoltării virtuoase și chibzuinței construcțiilor sale dialectice, în special la Plotin și Proclu În raport cu predecesorii săi, școala stoicismului este destul de originală, nu mai puțin decât sistemele lui Platon și Aristotel Influența sa asupra dezvoltării ulterioare a filosofiei post-aristotelice a fost, de asemenea, mare - influență în domeniul logicii, teoria cunoașterii, cosmologiei, eticii, doctrina necesității și libertății, doctrina vitejii, datoriei etc X STOICISMUL ÎN ROMA ANTICĂ Panetium Stoicismul a fost transferat pe pământul roman de către Panetzgem din Rhodos (c - î Hr ), care a eliberat învățăturile stoicismului de unele trăsături ale severității sale originale La Roma a fost prieten cu Scipio cel Tânăr și profesor al lui Cicero În timp ce stoicii antici erau de obicei nativi din periferia lumii grecești, Panetius apărea în ea ca un grec fără îndoială; în fața lui, stoicismul își pierde trăsăturile inițiale de grosolănie, apropiere de cinism și revine la legătura pierdută cu marii gânditori ai Greciei attice Ca filosof, Panetius gravitează nu numai către Platon și Aristotel, ci și către studenții lor Înainte de Panetius, elementele non-elenice erau foarte puternice în stoicism Panetius începe elenizarea stoicismului În viziunea despre lume a lui Panetius, bine versat în astronomie și geografie, care a călătorit mult, intuiția estetică este puternică, contemplarea frumuseții naturii, frumusețea animalelor și a plantelor, frumusețea omului ca ființă corporală și spirituală Pentru Panetius, vederea și auzul nu sunt doar mijloace de cunoaștere exterioară, ci și mijloace de înțelegere a ceea ce este contemplat în natură și Comanda Biblioteca "Rune și credință" în lucrurile providenței, care acționează și generează frumusețea vieții Spre deosebire de vechii stoici, Panetius este atras de toate fenomenele naturii fizice, de întreaga persoană La vechii stoici, în ciuda materialismului lor de bază, toată filosofia vorbește despre lupta sufletului cu trupul În Panetius, dimpotrivă, o persoană este considerată o ființă unică și frumoasă, armonioasă: chiar și după moarte, el continuă să trăiască în urmașii datorită acțiunii încetate a minții lumii Nu numai omul individual, ci și umanitatea ca întreg renaște constant în forța legii eterne a tot ceea ce există Recunoașterea destinului, caracteristică stoicului, este reținută de Panetius, dar este asociată cu el cu recunoașterea semnificației independente a individului Pe lângă îndatoririle și datoria severă ale stoicilor antici, Papetius propune și plăcerea ca principiu al vieții morale Toate aceste abateri ale lui Panetius de la stricta etica stoică antică a datoriei nu au fost, totuși, o ruptură decisivă cu această învățătură, ci doar atenuarea ei, iar în multe cazuri doctrina stoică a "datoriilor" își păstrează puterea la Panetius După ce a înlocuit idealul moralității necondiționate cu prescripția de a respecta "datorii", Panetius prevede că necesitatea acestei respectări va rămâne pentru majoritatea pentru multă vreme Stoicul divin "Logos" păstrează, de asemenea, o importanță capitală pentru Panetius Cu toate acestea, în timp ce printre stoicii antici logosul acționează din exterior și de sus, cu Panetius crește treptat într-o persoană ca urmare a unei abordări graduale a idealului Etica în viziunea lui Panetius este inseparabilă de utilitate, contradicția dintre etică și utilitate nu poate apărea decât din cauza neînțelegerii lor Când discutăm fiecare caz special, este necesar să ne bazăm pe rațiune Ca ființă independentă, omul însuși creează frumusețe, atât în jurul său, cât și în sine O persoană inteligentă și bine dispusă este un sportiv și, ca sportiv, nu poate câștiga decât cu arta mâinilor și a picioarelor Aceste opinii au adus schimbări vechilor doctrine dure ale stoicismului Opi a condus la o slăbire a conexiunii dintre demonismul individului și legile cosmice generale și Biblioteca "Runiverse" la slăbirea - în etică - a doctrinei raționalității practice inexorabile, a imuabilității datoriei Panetius face distincție între virtuțile teoretice și cele practice El introduce doctrina educației pasiunilor naturale și dezvoltarea lor la virtuțile practice și teoretice În toată această doctrină se realizează ideea de a urmări natura, iar în cercul plăcerilor, el distinge între plăcerile naturale și cele nenaturale printre beneficii, pe lângă virtutea autosuficientă, Panetius include și sănătatea, puterea și capacitatea Unicul scop al tuturor virtuților este fericirea, fiecare virtute duce la ea în felul ei În doctrina statului, Canetius se îndepărtează de monarhismul absolut al vechilor stoici, încercând să îmbine - în spiritul lui Aristotel - democrația, monarhia și aristocrația Cu privire la problema religiei, Panetius a făcut distincția între forme de religie: statală, filozofică și poetică El a condamnat poeții, a găsit înșelăciune în opiniile lor despre religie și, din interpretările filozofice ale religiei, a recunoscut doar alegoric și a negat complet orice mitologie Potrivit lui Pane-tion, singurul tip valoros de religie este religia de stat: este necesară pentru educația cetățenilor și pentru organizarea vieții publice Permițând o interpretare alegorică a miturilor religioase în filosofie, Panetius, așa cum bine a arătat A F Losev, de fapt nu era nici măcar un adept al alegorismului Pentru el, singurul zeu este logosul lumii, manifestat sub forma frumuseților naturii Cu toate acestea, aceste frumuseți sunt subiectul unei contemplări directe și nu este necesar niciun "alegorism" pentru a le înțelege Spre deosebire de alți stoici, întrebările de cosmologie și logică nu îl atrag pe Panetius Respingând doctrina incendiilor repetate din lume, Panetius a recunoscut lumea ca fiind eternă Semnificația istorică a lui Panetius constă în faptul că a arătat cum este posibil, rămânând pe baza stoicismului, să se dezvolte - în cosmologie, și în psihologie și în doctrina societății - filosofia elenă a bucuriilor vieții, și nu doar "iubirea de soartă" (amor fati), "păstrați-vă credința în puterea solidarității umane și speranța într-un viitor mai bun" [ , p - ], * Biblioteca "Rune și credință" " POSIDONIUS Cea mai mare figură din Stoa Mijlociu a fost Posidonius din Apamea (c - î Hr ) În opera sa, stoicismul trece de la iluminismul stoic prin platonism la neoplatonism Rolul istoric al lui Posidonius a rămas multă vreme complet obscur din cauza pierderii majorității scrierilor sale Însă, începând de la sfârșitul secolului al XIX-lea, au fost supuse studiului numeroase referiri la lucrările lui Posidonius în scrierile scriitorilor antici contemporani și ulterioare Treptat, marea influență pe care o avusese Posidonius asupra filozofiei, poeziei, retoricii și istoriografiei în perioada de dinaintea neoplatoniștilor a început să apară Un rol major în această descoperire a semnificației lui Posidonius l-au jucat o nouă lectură a tratatelor filozofice ale lui Cicero, scrisorile lui Seneca, precum și studiul materialelor doxografice ale lui Diogene Laertius În prezent, nu există nicio îndoială că Posidonius a fost un om de știință și un gânditor de primă clasă care a făcut tranziția filozofiei antice de la elenismul timpuriu la cel târziu Gama și temele scrierilor filozofice ale lui Posidonius sunt destul de extinse Întrebări de antropologie filosofică Posidonius interpretat în eseul "Îndemn", unde a dovedit primatul minții filosofice în om Câteva tratate despre religie scrise de Posidonius au fost folosite de Cicero, Barro și Sextus Empiricus, iar comentariile sale la Timaeus al lui Platon au expus părerile sale cosmologice Tratatul "Despre meteori" a stat la baza eronat atribuit lui Aristotel, dar care a apărut nu mai devreme de secolul I î Hr e tratat "Despre lume" Posidonius deține și grupuri de tratate de etică și psihologie, geografie fizică, istorie și retorică Amploarea subiectului tuturor acestor preocupări și tratate, interesul empiric pentru natură, o curiozitate rară și o observație ascuțită sunt foarte semnificative, într-adevăr, în multe privințe, Posidonius este deja influențat de misticism și dispoziții mistice, * modul său de gândire este adesea speculativ, dar un punct de vedere complet empiric strălucește prin el peste tot Din acest punct de vedere Posidonius a discutat întrebări despre dimensiunea Pământului, despre zonele climatice, despre maree și despre Biblioteca "Runivers" livs, despre continente, despre râuri și munți, despre mișcarea Oceanului, despre cutremure, despre adâncimea Mării Sardiniei, despre minele italiene etc Peste toată varietatea pestriță a realității în toate manifestările sale, domină principiul cauzalității, în lume primul este Zeus, al doilea este natura și al treilea este legea naturii Lumea este o modificare a unei singure zeități și este concepută ca o respirație sferică, divină, de foc, vie și în mișcare, sau ca o "pneuma" de foc Acest pneuma formează, ca la Platon, lumea "ideilor" și "numerelor" Din această pneumă de foc, germeni de foc separați ai tuturor lucrurilor diverg în întreaga lume, "sămânța logoi" (λογοι σπερματικοί), care determină fiecare lucru individual atât prin materie, cât și prin sensul său Zeitatea - gândind suflarea de foc - nu are nicio imagine, dar se poate transforma în orice dorește și poate face totul asemănător cu ea însăși Sunt mulți zei, dar, potrivit lui Posidonius, este necesar să se facă distincția între zei adevărați și cei care au apărut în imaginația umană, fie din cauza superstiției, fie din cauza divinizării unor oameni semnificativi În ambele cazuri, zeii sunt prezentați sub forma unui "pneuma", sau foc mondial, care trece în tărâmul platonician al ideilor și al numerelor, și astfel viziunea naturalistă inițială este transformată în idealistă platoniciană În orice caz, Posidonius se caracterizează prin această tendință de convergență a naturalismului și materialismului vederilor stoice cu idealismul, transformându-se în idealism de tip platonic Ulterior, acest idealism va deveni neoplatonism și va lua forma ca învățătura lui Plotin În învățătura lui Posidonius însuși, această apropiere între naturalism și idealism are "trăsăturile incontestabile ale eclectismului inerente întregii filozofii grecești din această perioadă" Dar în această combinație eclectică, "ideile" platonice nu mai sunt doar transcendente și cerești, ci "pneuma" de foc devine un suflu cald pe care o respiră omul și toată natura Întrucât sufletul percepe forme necorporale, el trebuie să fie non-corpore, la fel cum ochiul, pentru a vedea, trebuie să fie sensibil la lumină, iar urechea, pentru a auzi, trebuie să fie sensibilă la sunet Dar același suflet, potrivit lui Posidonius, este o suflare subtilă de foc și poate fi împrăștiat în aer Doctrina lui Posidonius despre ieșirile pneumatice și pe Biblioteca "Rune și credință" logoi spermatic au subminat fundamentele dualismului platonic Posidonius repetă, de asemenea, doctrina fatalismului stoicilor, precum și doctrina lor despre "simpatie" mondială sau despre legătura oricărei părți, chiar și celei mai mici, a cosmosului cu întregul cosmos în ansamblu De aici a urmat, ca alți stoici, conceptul de soartă și providență Providența este văzută atât ca o lege a naturii, cât și ca o voință în om Voința din el este "dominarea", "conducerea" lui și, prin urmare, nu numai o condiție, ci și o garanție a libertății sale Voința se bazează pe rațiune Soarta este atotputernică, dar nu mânuiește nicio armă irezistibilă împotriva omului Dimpotrivă, o astfel de armă împotriva sorții este mânuită de un înțelept priceput și virtuos Condiția pentru eliberarea omului de atotputernicia sorții este o educație lungă și temeinică În filosofia lui Posidonius, elementele platonismului sunt combinate cu trăsături ale pitagoreismului Această legătură este evidentă mai ales în învățătura lui despre transmigrarea și reîncarnarea sufletelor În univers are loc ciclul nașterilor, precum și incendiile periodice ale lumii Conform învățăturilor lui Posidonius, sufletul, părăsind trupul, trece în lumea supralună În ea, ea este mai întâi curățată de murdăria pământească și apoi se ridică în sfere mai înalte Aici, în conformitate cu natura sa, contemplă ideile și este fericită - până la aprinderea lumii Lumea inflamată este din nou împărțită în sfere, în care sufletul își găsește un alt corp și se instalează în el Omul este unitatea sufletului și trupului, iar spiritul este Dumnezeu care trăiește în om Cu toate acestea, corpul este și o ieșire a "peuma" divină Sufletul nemuritor, de foc, este mereu în mișcare: - ridicându-se spre cer, se eliberează de trup și rămâne acolo în regiunea luminii Sufletele au, după Posidonius, o preexistență necorporală Un singur principiu de foc pătrunde în toate lucrurile din lume, astfel încât totul este în toate Acest punct de vedere a justificat manti-ku în ochii lui Posidonius Bazându-ne pe faptul că toate fenomenele naturii și ale societății sunt îmbrățișate de o singură lege, este posibil să prezicem toate fenomenele viitorului și să folosim în același scop observații asupra configurațiilor luminilor cerești Așa fundamentează Posidonius nu doar manticismul, ci și astrologia, posibilitatea de a face horoscoape, "citirea" Biblioteca "Runivers" pe cerul înstelat predicții despre destinele viitoare ale oamenilor Toate aceste idei sunt strâns legate de doctrina demonilor, care la Posidonius se transformă în subiect de cercetare filozofică, în domeniul de aplicare al definițiilor logice și al clasificării Prin tărâmul demonicului are loc o tranziție continuă de la lumea umană la cea divină, de la zei vizibili la zei invizibili O delimitare clară a zonelor individuale nu exclude fluiditatea și tranzițiile reciproce care predomină peste tot Granițele solide dintre om și animal, dintre lumile organice și anorganice, dintre viață și moarte, dintre suflet și corp, dintre bărbat și femeie, se încadrează În lumea socială dispare antiteza dintre eleni și barbari, dintre liberi și sclavi, dintre naționalism și cosmopolitism În doctrina omului, distincția dintre senzație și gândire este ștearsă; în știință, între activitatea teoretică și empirică; în religie, între explicația filozofică și alegorică și superstiția autentică În ciuda catastrofelor care au loc în mod constant în lume și pe Pământ, înțelepciunea guvernează totul în lume, iar "pneuma" divină pătrunde tot ceea ce trăiește - până la oasele sale Viziunea asupra lumii a lui Posidonius include, de asemenea, o filozofie aparte a istoriei Ea sintetizează două linii anterioare de dezvoltare a perspectivei filosofice și istorice Primul, mai vechi, datând din Hesiod, a fost conceptul unei epoci de aur Oamenii primitivi trăiau în ea, dar nu puteau rămâne în ea, și-au pierdut fericirea inițială și au degenerat treptat A doua linie de dezvoltare a perspectivei istorice a fost reprezentată în antichitate de învățăturile materialiste ale lui Democrit, școala lui Epicur și învățăturile lui Lucretius A fost o doctrină a progresului care s-a dezvoltat în viața societății umane Omenirea a trecut, conform acestei învățături, la o înaltă civilizație modernă din starea inițială semi-animală Această tranziție a fost realizată datorită descoperirilor și invențiilor tehnice și științifice, precum și datorită dezvoltării artei: Potrivit lui Posidonius, epoca de aur a fost epoca inocenței omului și momentul celei mai apropiate apropieri de Dumnezeu Biblioteca "Runivers" foc venos Era și epoca filozofiei Atunci oamenii trăiau în peșteri, s-au așezat în crăpăturile pământului, în golurile copacilor Ei nu cunoșteau încă nicio infracțiune și nu aveau nevoie de protecția niciunei legi Povestea lui Posidonius despre progresele ulterioare în dezvoltarea meșteșugurilor, științelor și artei repetă povestea lui Democrit și a lui Epicur cam la fel Totuși, concomitent cu acest progres în omenire, după Posidonius, a avut loc și un declin al moravurilor De acum înainte, rolul filozofilor se schimbă semnificativ: ei trebuie acum să educe oamenii prin intermediul unor legi, al căror scop este să trezească în fiecare persoană demonul care s-a întărit în el și s-a "întunecat" Dar Posidonius acceptă nu numai tradiția lui Hesiod și a lui Democrit-Epicur în părerile sale asupra procesului istoric El acceptă, de asemenea, învățătura lui Hipocrate despre dependența istoriei umane de climă și sol, precum și punctul de vedere al lui Polibiu asupra a ceea ce este determinat de om de mediul istoric În rezultatul final, toate lumile posibile și toate creaturile care le locuiesc cu toată istoria lor pierd în incendiile mondiale recurente Această viziune istorică fără speranță este combinată în Posidonius cu o recunoaștere neîndoielnică a progresului istoric care are loc în dezvoltarea meșteșugurilor, științelor și artelor Aici Posidonius se apropie de tradiția materialistă a lui Democrit și Epicur Totuși, în același timp, el păstrează originalitatea propriei sale opinii, care într-un fel se întoarce la doctrina lui Platon despre cursul dezvoltării culturii Biblioteca "Runnvers" SENECA Lucius Annei Seneca a fost cel mai mare dintre stoicii Romei antice S-a născut în Spania, la Corduba (Cordoba), într-o familie nobilă a retorului Mark Annei Seneca, la început a studiat el însuși specialitatea de retor, dar apoi - filozofie, în care s-a dovedit a fi un adept al Pozidoniu stoic grecesc Sub împăratul Nero, Seneca a urcat în funcții majore, ceea ce i-a oferit ocazia să facă o avere uriașă care i-a surprins pe contemporanii săi La curtea lui Nero, el a solicitat daruri - bani, moșii, grădini și palate, în timp ce predica sărăcia Căzut în dizgrație, i-a cerut lui Nero să-și ia înapoi toate aceste daruri, spunând că "filozofia lui era de ajuns" [ , vol , p - ] S-a sinucis ( d Hr ) Seneca a fost un scriitor prolific - nu doar un filozof, ci și un dramaturg, autor a tragedii didactice și a unei drame istorice Moștenirea sa filosofică constă în dialoguri filozofice, cărți de Întrebări de științe naturale, de scrisori către Lucilius și tratate, din care s-au păstrat fragmente, Biblioteca "Runivers" Faima filosofică a fost adusă lui Seneca de scrierile sale moraliste, care au fost în toate timpurile ulterioare lectura favorită a admiratorilor filozofiei morale, iar forma lor accesibilă, populară, a întărit și susținut această faimă Dintre cele trei părți ale filozofiei stoice, cea mai mică atenție a lui Seneca este atrasă de partea sa teoretică - logica și teoria cunoașterii Seneca obiectează în mod constant față de fascinația excesivă pentru întrebări logice și subtilități El lasă cu totul deoparte întrebările teoriei reprezentărilor "cataleptice", iar în teoria cunoașterii se limitează la faptul că, mai mult decât alți stoici, se oprește asupra dovezii stabilității conceptelor generale derivate din experiență Problemele moralității sunt atât de răspândite la Seneca, "și el le dedică părți semnificative din raționamentul său în întrebările sale de științe naturale, ca să nu mai vorbim de scrisori, "unde predomină didactica morală Cu toate acestea, nu este necesar să reducem conținutul filozofiei lui Seneca la o singură morală Seneca este un adevărat stoic, un filozof care dezvoltă ca suport învățătura monismului materialist în toate părțile filozofiei Conform învățăturilor lui Seneca, totul este corporal Aceasta înseamnă că totul este respirație caldă, sau "tngevma", adică foc Fizica lui Seneca - în măsura în care se poate vorbi de o doctrină fizică independentă - este fizica focului heraclitean În forma sa cea mai pură și mai subtilă, acest foc locuiește în cer Căzând, focul se îngroașă pe măsură ce se apropie de pământ În pământ se răcește / și se împietrește Zeii, ca și sufletul uman, sunt corporali Sufletul este revărsarea focului cel mai înalt și urcă la focul cel mai înalt Cu înțeleptul această ascensiune se face în mod conștient, în natură este inconștientă Urmând vechii stoici, Seneca acceptă doctrina lor de aprinderi periodice recurente ale lumii Doctrina lui Seneca despre focul primar este tleologică și, în același timp, fatalistă Nu se realizează o distincție clară între zonele de a fi în Seneca Pentru el, zeul, providența, soarta, natura sunt complet identice Legile eterne ale naturii se realizează în om, în el devin liberul său arbitru Viziunea despre lume a lui Seneca este un adevărat panteism, impregnat de ideea armoniei spațiului și haosului, iar cosmosul pentru Seneca este unul și comun pentru Biblioteca "Runiverse" zei și pentru oameni Împreună cu stoicii greci antici, Seneca înzestrează cu viață psihică și îndumnezeește toate corpurile cerești și toate cerurile Student al lui Posidonius, Seneca a învățat de la el o serie de învățături ale Stoei Mijlocii Asemenea lui Posidonius, stoicismul lui Seneca este pictat în tonurile platonismului atât în doctrina ființei, cât și în psihologie, cât și în etică Acestea sunt doctrinele minții necorporale ale lumii și ale sufletului necorporal în ontologie Totuși, învățătura lui Seneca despre suflet este confuză și contradictorie Pe de o parte, sufletul lui este complet trupesc și, la fel ca stoicii greci, există "pneuma" / respirație caldă foarte subțire, foarte ușoară, dar totuși materială Pe de altă parte, în mai multe locuri Seneca vorbește despre suflet ca despre identitatea de sine a spiritului uman În acest din urmă sens, sufletul, după Seneca, este odihna însăși, imuabilitatea însăși În același timp, sufletul este, de asemenea, caracterizat ca o zonă de luptă constantă, viața sa - ca o zonă a victoriilor și înfrângerilor, iar sarcina sa - ca o sarcină de eliberare de afecte și de orice murdărie, ca un sarcina de a urca la Dumnezeu Toate acestea sunt declanșate de plângerile constante ale lui Seneca despre slăbiciunea sufletului și dificultățile luptei sale pentru eliberarea de materie În aceste contradicții, materialismul și monismul materialist al filozofiei lui Seneca ajung la nimic, iar Seneca însuși abordează felul în care l-a caracterizat F Engels, care l-a numit "unchiul creștinismului" [ , v , p ] Pentru prima dată în Posidonius, conceptul de înțelept stoic a suferit o transformare: în locul doctrinei autoafirmării vechiului înțelept stoic, a fost prezentată ideea slăbiciunii și neputinței umane: o persoană a căzut din mintea lumii și se străduiește fără succes să revină la starea inițială Seneca are și aici o contradicție Înțeleptul atinge cea mai înaltă stare cu Seneca Un adevărat înțelept nu cunoaște nicio furtună și rămâne în tăcerea lumii supralunar Dar un astfel de înțelept este cea mai mare raritate Ca și pasărea Phoenix, apare o dată la cinci sute de ani Prin natura sa, o persoana este slaba si complet neajutorata, cufundata in rau si pacat, aproape lipsita de posibilitatea de a iesi din starea sa pacatoasa Dumnezeul lui Seneca nu este nicidecum Dumnezeul personal al monoteismului creștin; mintea sa înflăcărată a lumii nu are nimic în comun cu ideea creștină a unui Dumnezeu personal Viața lumii și istoria ei Biblioteca "Runnvers" reprezintă un ciclu maiestuos, armonios și holistic, în care toate părțile sale curg în armonie, iar toate elementele trec unele în altele și în care totul ia naștere din toate Seneca nu este scutit de contradicții izbitoare în înțelegerea lui Dumnezeu Pentru el, Dumnezeu este atât foc, cu alte cuvinte, un trup și o idee, o minte, o forță creatoare, un tată iubitor Pentru căderea lumii din adevăr, Dumnezeu aranjează un foc mondial, în care lumea piere fără urmă; numai umezeala rămasă după conflagrația mondială este urma lumii morților și garanția apariției unei lumi noi, mai bune Imaginea arderii lumii, autoarzătoare, ca Hercule după isprăvi, și purtând astfel pedeapsă pentru păcatele și faptele sale rele, este o imagine expresivă în Seneca a soartei lumii și a procesului lumii Cu toate acestea, această soartă se abate asupra lumii nu din cauza mâniei zeilor Totul se întâmplă în lume, chiar și cutremurele, după legile naturii, și nici măcar Dumnezeu însuși nu are putere să schimbe materia Alături de acest naturalism, Seneca învață că viața umană este determinată de stele, astfel încât explicația mistică și mitică a fenomenelor naturii și vieții umane se păstrează în el în toată puterea ei: pe de o parte, nu sunt posibile accidente în lumea, iar pe de altă parte, tot ce este în lume de la Dumnezeu, și catastrofele care ni se par întâmplătoare ne sunt de neînțeles doar din cauza ignoranței noastre Naturalismul, o atitudine critică și chiar batjocoritoare față de mitologie, se îmbină la Seneca cu recunoașterea lor și chiar cu justificarea filozofică a divinației, până la recunoașterea divinației prin strălucirea fulgerului și a măruntaielor animalelor Jupiter dublează la Seneca Seneca distinge de popularul (Capitolin) Jupiter imaginea lui Jupiter pentru un filozof credincios; acesta din urmă este prezentat în diferite forme de dragul de a demonstra diversele sale funcții, complet spirituale Antropologia lui Seneca este controversată Potrivit lui, natura umană este fundamental imaculată Cu toate acestea, această natură pură a fost coruptă Ca urmare, trupul s-a transformat într-o temniță a sufletului, în lanțuri de netrecut pentru el Prin urmare, adevărata viață a sufletului este posibilă numai în afara trupului, iar sufletul însuși este doar oaspeții trupului, prizonier, închis în trup, ca într-o temniță, de unde Biblioteca "Runivers" este eliberată pentru o viață fără vină, binecuvântată și tăcută în rai Filosoful dă dovadă de statornicie de nezdruncinat în toate cazurile de dezastre și dezastre care îl amenință, se străduiește întotdeauna la virtute numai prin virtutea însăși și la eliberarea de întristare numai prin adevăr Zeitatea poate fi contemplată mai degrabă în crângurile sălbatice decât în temple; ea apare în izvoarele fierbinți care țâșnesc din adâncurile pământului, în adâncurile râurilor și lacurilor Seneca a considerat toți oamenii egali Toți oamenii sunt membri ai unui singur întreg mondial, toți oamenii sunt necondiționat egali între ei, chiar și criminalii sunt aceiași oameni; Omului îi sunt deschise căi nesfârșite ale perfecțiunii, astfel încât, ca urmare a străduinței persistente pentru bine, binele va triumfa cu siguranță asupra răului În același timp, Seneca îi disprețuia pe sclavi, considera orice lucru meșteșugăresc ca fiind umilitoare datorită inevitabilului său caracter utilitar și nu permitea decât creativitatea spirituală ca singura liberă El a condamnat mânia, a cerut afecțiune și iertare, a propovăduit milă și dragoste pentru aproapele Ca stoic, el credea că atunci când se încurcă fără speranță în contradicțiile vieții, filosoful "trebuie să o părăsească de bunăvoie și a împlinit această poruncă asupra lui însuși, sinucidându-se, totuși, din ordinul lui Nero Dar, în acest caz, împlinirea a prescripţiei a coincis cu propria sa decizie internă ECLECTISMUL ROMAN Scepticismul care a pătruns b î Hr e, Academiei lui Platon și a prevalat în ea sub Carneade și Cletomache / a proclamat echivalența și problematica egală a tuturor afirmațiilor filosofice Astfel, el a contribuit la convergența școlilor și a învățăturilor anterior puternic separate În special, s-a dovedit a fi favorabil pentru convergența filozofiei academice cu învățăturile lui Aristotel și ale stoicilor Confuzia învățăturilor acestor școli caracterizează și filosofia romană a secolului I î Hr e Doar epicureismul a rămas în afara curentului eclectic, păstrând puritatea și principiul învățăturii materialiste Părerile lui Cicero, Barron și, de asemenea, filozofii școlii fondate la Roma în jurul anului î Hr se distingeau printr-un caracter eclectic e Sextius Biblioteca "Runiverse" om de stat remarcabil- Tsntserontel și oratorul Mark Tullius Cicero ( - ) și-au încheiat educația în Grecia La Atena și Roma, a ascultat de filosofii de seamă ai tuturor școlilor: Fedroul epicurean, academicianul Philo - și, în plus, a fost influențat de Stoicul Diodot El a completat cunoștințele dobândite citind o vastă literatură filosofică Cu toate acestea, propriile sale lucrări filozofice au fost scrise de Cicero abia în ultimii ani ai vieții, când s-a retras din activitatea politică Înainte de aceasta, el a acționat - ca un minunat orator și ca un politician remarcabil - ca un reprezentant al "clasei călăreților", un apărător al proprietății care s-a creat la acea vreme la Roma prin speculații cămătariste și chiar un apărător al fermierii de taxe care au jefuit provinciile romane Cu toate acestea, în perioada în care a fost proconsul în Cilicia (în Asia Mică), a manifestat o rară dezinteres personal Cariera politică începută strălucit de Cicero s-a prăbușit, însă, când, după suprimarea conspirației Cătălinei, Cicero a fost implicat în masacrul fără judecată a unor catilipari de seamă Înlăturat în exil, el nu și-a putut restabili reputația subminată la întoarcerea din ea În timpul dictaturii lui Cezar, Cicero s-a angajat cu sârguință în filozofie, dar după asasinarea lui Cezar, s-a compromis din nou cu atacuri asupra lui Aptopius caesarian, a fost inclus pe lista de interdicții și ucis în î Hr e Într-un număr de lucrări filosofice scrise de el, Cicero a schițat și a comparat ceea ce, conform convingerii sale, o figură romană educată ar trebui să cunoască din filozofie Dacă Lucretius a căutat să transmită filozofia lui Epicur prin intermediul poeziei latine, atunci Cicero a creat în scrierile sale limbajul prozei filosofice latine, a dezvoltat bazele și a dat exemple de germinologie filozofică În același timp, departe de toate cazurile, Cicero s-a bazat pe sursele primare grecești De aici și erorile și inexactitățile frecvente ale prezentării sale, neînțelegerile, confuzia de concepte și învățături ale diferitelor școli grecești (în eseul "Convorbiri Tuskulap") Prin tendința eclectică generală caracteristică lui Cicero, iese clar o atitudine negativă față de materialismul epicureian Ca un sceptic Biblioteca "Rune și credință" Cicero recunoaşte ca problematică soluţia tuturor întrebărilor de bază^ filozofice despre existenţa cunoaşterii: Dar el discută în detaliu chestiunile de etică şi religie În acest domeniu, el nu se mulțumește adesea doar cu recunoașterea probabilității, ci expune soluții dogmatice În același timp, se referă la învățăturile stoicilor despre fiabilitatea prevederilor, care se bazează pe o opinie comună între diverse popoare cu privire la o serie de probleme (consensus gentium) Merge și mai departe și susține că există concepte generale înnăscute Ele ne sunt date chiar de natura și sunt imediat de încredere Așa sunt credința în existența zeilor, credința în providența divină sau providența, credința în nemurirea sufletului și în liberul arbitru El nu se adâncește în detaliile învățăturilor teologiei, iar asupra chestiunii naturii sufletului oscilează între idealismul academic și imaterialismul stoicilor În scrierile "Despre stat", "Despre legi" și, de asemenea, parțial în tratatul "Despre îndatoriri", convingerile politice ale lui Cicero s-au reflectat puternic În ele, Cicero conturează, în esență, viitorul program al lui Augustus, întemeietorul politicii care a venit să înlocuiască ordinele epocii republicane Pretutindeni Cicero promovează și susține interesele partidului conservator al optimiștilor Cu o sinceritate cinica, el asigura ca nu libertatea adevarata, ci doar aparenta libertatii, este destul de suficienta pentru masa poporului, ca puterea tribunilor poporului sa fie limitata si ca masa poporului sa fie recunoscatoare nobilime care guvernează statul și are grijă de popor În unele scrieri ("Consolare") filosofia este considerată ca un mijloc de consolare în mijlocul calamităților cu care viața unui filozof este copleșită El ( - ), ca Qi- Mark Terentius Ceron, un eclecticist, dar mai mult varro erudit decât fi- losof Cunoscând în detaliu filosofia greacă, a împărțit-o în (!) de școli El însuși credea că cea mai corectă combinație a învățăturilor acestor școli a fost creată de Antioh din Ascalon Originalitatea lui Barron este că a introdus în eclectismul lui Antioh unele idei ale stoicului Panetius despre religie, în special, diferența dintre religia filozofică, poetică și cea de stat, Biblioteca "Runiverse" şcolii sextiene, pe lângă Quintus Sextius şi fiul său, aparţineau Sotioi din Alexandria şi eruditul Cornelius Celsus Amândoi erau stoici și amândoi au dezvoltat întrebări de etică Aproximativ tg n e Filosoful și poetul tragic Lucius Annaeus Seneca a studiat sub Sotion Învățăturilor stoicismului, școala sextiană a adăugat câteva concepte despre suflet, extrase din pitagorism După ce Musonius Rufus, care a predat la Roma sub Nero și Flavius și chiar mai mult decât Seneca, a întărit latura etică a stoicismului, elevul său Epictet s-a remarcat Sclav și mai târziu slobozit, Epictet a trăit la Roma până în anul d Hr , când împăratul Domițian a emis un decret de alungare a tuturor filozofilor din Roma După , Epictet s-a stabilit la Nicopole, Epir, unde a predat filozofie, iar prelegerile sale au fost înregistrate de Arrian Chiar mai mult decât la Seneca, etica practică, reflecția moralizantă devin subiectul principal al activității lui Epictet: fizica, în care stoicii greci antici, precum și epicurienii au văzut baza eticii, joacă un rol nesemnificativ în ochii lui, și ceea ce rămășițele ei converg în conținutul său cu teologia Baza generală materialistă este păstrată, dar în doctrina omului opoziția dintre suflet și trup este întărită și mai mult Epictet vede esența fericirii doar în voința noastră În atitudinea sa disprețuitoare față de familie și stat, el se apropie de vechii cinici, combinând acest lucru cu smerenia religioasă și dragostea față de toți oamenii Marcus Aurelius O dezvoltare ulterioară a aceleiași tendințe este viziunea despre lume a împăratului Marcus Aurelius Antoninus Op și-a exprimat gândurile în eseul "To Myself", scris în greacă Învățăturile lui Marcus Aurelius sunt o combinație a formei romane târzii de stoicism cu o tendință puternic pronunțată a idealismului platonic Asemenea lui Epictet, Marcus Aurelius mută centrul de greutate de la cercetarea teoretică la o stare religioasă bazată pe adâncirea în lumea interioară Ordinea mondială a făcut ca toate lucrurile să fie schimbătoare și trecătoare Înțeleptul deduce din aceasta inaccesibilitatea și dorința de beneficii externe și dorința de a evita răul Într-un corp conectat de bărbat cu doo- Bybl potek "Rooney Faith" shoy, în care, totuși, pe lângă sufletul în sensul propriu, ar trebui să se distingă spiritul care îl domină Acesta este un principiu activ pur spiritual în om, urcând la spiritualitatea divinității însuși XL SUCCESORI AI TRADIȚIEI IDEALISTE ACADEMIA MIJUNĂ ŞI NOUĂ Aokesilai a aderat p învăţăturile regretatului Platon Primul, de la această tendință a fost Arcesilaus, care a condus Academia în anii - î Hr e El s-a înclinat spre scrierile timpurii ale lui Platon și spre învățăturile încă mai vechi ale lui Socrate (Arkesilaus considera ca sarcina principală a filosofiei să fie lupta împotriva stoicismului, iar arma acestei lupte a fost dialectica Arcesilau și-a forțat studenții să exerseze demonstrarea și infirmarea fiecărei teze Ca și Socrate, nu a scris nimic ) Conform învățăturilor lui Arcesilau, idealul înțelepciunii este libertatea de eroare O astfel de libertate poate fi atinsă doar prin abstinența totală (βποχη) de la toate judecățile despre adevărata natură și esența lucrurilor Nici percepția lui Epicur și nici reprezentarea cataleptică a lui Zenon Stoicul nu pot fi un criteriu infailibil al adevărului Catalepsia ca acord cu o idee cataleptică este imposibilă, deoarece se poate fi de acord nu cu o prezentare, ci doar cu o judecată Doctrina stoică a cunoașterii se bazează pe presupunerea că există reprezentări, gândire pe care, imediat vedem că ele reflectă realitatea și o înțeleg exact așa cum este Cu toate acestea, Arcesilaus respinge posibilitatea unor astfel de reprezentări Deoarece nu există idei cataleptice, toate lucrurile sunt de necunoscut Sub îndrumarea lui Arcesilau, predarea Academiei devine predarea scepticismului, iar studenții Academiei exersează cu sârguință în dovedirea și infirmarea fiecărei teze Însuși Arcesilaus, adâncind în detaliile stoicismului, a dezvăluit contradicțiile și dificultățile acestuia Ordinul B Biblioteca "Rune și credință" În a doua treime a secolului al II-lea la i e înzestratul Carneade ( - ) devine șeful Academiei Așa cum Arcesilau a luptat împotriva lui Zenon, la fel și Carneade a luptat împotriva lui Chrysippus, figura principală a stoicismului, și a adepților săi Diogene din Babilon și Antipater din Tars Carneades a pornit de la problema criteriului cunoașterii de încredere Un astfel de criteriu, credea el, nu poate fi percepția simțului epicurean Dar nu poate fi nici o simplă reprezentare, nici o gândire abstractă, deoarece își primește materialul din percepția senzorială Un obiect exterior provoacă o modificare a organului de simț, dar această schimbare ajunge în conștiință doar sub formă de reprezentare, astfel încât criteriul nu poate fi căutat decât în reprezentarea corectă a percepției Reprezentarea corectă nu numai că aduce în conștiință atât pe ea însăși, cât și obiectul care a provocat-o, ci și introduce obiectul exact așa cum este în realitate Cu toate acestea, cum poate face acest lucru? Căci nu există niciun semn de diferență prin care să putem recunoaște o prezentare cataleptică ca fiind cu adevărat cataleptică O reprezentare are întotdeauna atât o relație cu obiectul reprezentat, cât și o relație cu subiectul reprezentativ Dacă reprezentarea este în concordanță cu obiectul, atunci este adevărată; dacă nu, este falsă Totuși, nu putem fi conștienți decât de relația dintre reprezentare și subiectul reprezentativ Prin urmare, nu putem fi conștienți decât de o reprezentare ca fiind convingătoare sau neconvingătoare pentru subiect Relația dintre vedere și subiectul stivei a fost confundată cu relația sa cu obiectul Într-adevăr, există diferențe între reprezentări în ceea ce privește puterea persuasivității lor pentru trecere Dar nici acele reprezentări, pe care teancurile le-au numit "cataleptice" ("apucare"), nu au certitudine necondiționată, nu au un semn care să mărturisească adevărul lor necondiționat Nu există un criteriu pentru cunoașterea naturii reale a lucrurilor Acest lucru, însă, nu înseamnă că criteriul nu există pentru viața practică O prezentare suficient de convingătoare poate servi drept un astfel de criteriu În ceea ce privește întrebarea despre ce grad și puterea de persuasiune este suficientă, aceasta depinde în fiecare caz de Biblioteca "Runivers" gradul de importanță al subiectului fiecărei judecăți individuale După Carneades, există trei grade de probabilitate, reprezentări: ) reprezentarea este pur și simplu probabilă; ) ideea nu este doar probabilă, dar nici nu este contradictorie cu alte idei; ) reprezentarea este probabilă, nu este în contradicție cu alte reprezentări și verificată cuprinzător Primul grad de probabilitate acoperă atât reprezentările simple, cât și cele complexe În cazul unei compoziții complexe, reprezentarea este luată ca una singură și este separată de grupul de reprezentări însoțitoare Al doilea grad de probabilitate se caracterizează prin absența contradicțiilor cu alte idei din acest grup, care se verifică printr-o dublă verificare Dacă niciunul dintre elementele unei reprezentări complexe, fiind percepute separat, nu își pierde persuasivitatea și nu intră în conflict cu reprezentarea integrală, atunci această reprezentare va fi o reprezentare "consecventă" În plus, pentru ca reprezentarea să nu fie contradictorie, este necesar ca toate reprezentările lucrurilor cărora le aparține reprezentarea dată să nu fie lipsite de distincție și probabilitate simplă și să nu trezească îndoieli cu privire la adevărul ei Cel de-al treilea grad de probabilitate se realizează prin credința că verificarea a fost completă și că niciun element nu a fost uitat în timpul acesteia Întregul studiu al lui Carneades asupra gradelor de probabilitate a reprezentărilor se bazează pe poziția că probabilitatea poate avea grade și că cel mai înalt grad de probabilitate nu dobândește încă garanția deplină a adevărului său, nu este necondiționat sigur, ci doar relativ, și în compararea cu alte grade mai mici de probabilitate este de preferat Viziunea asupra probabilității lui Carneade diferă puternic de cea a lui Arcesilaus Arcesilaus a respins în mod fundamental în totalitate orice idee non-cataleptică, constatând că orice înțelegere cu el este incompatibilă cu înțelepciunea Dimpotrivă, Carneades a constatat că înțeleptul trebuie să fie de acord cu reprezentarea probabilă, în funcție de subiectul său Este important doar ca el să fie conștient de faptul că este de acord cu reprezentarea doar ca probabilă și nu autentic adevărată, adică ca nu reflectă esența obiectului * Biblioteca "Runivers" Doctrina probabilității și gradele sale din Carneades se apropie de punctul de vedere al bunului simț și devine baza aspirațiilor noastre practice, acțiunilor noastre Totuși, chiar și în rezolvarea problemelor teoretice, Carneades ar putea, bazându-se pe teoria sa a gradelor de probabilitate, să se străduiască să obțină o soluție mai mult sau mai puțin probabilă a problemei Când Carneades, luând în considerare orice poziție specială a stoicilor, a prezentat argumente echivalente atât pentru ea, cât și împotriva ei, atunci, desigur, el și-a confirmat astfel teza că lucrurile sunt inaccesibile cunoașterii teoretice Dar adesea a încercat să demonstreze că teza stoicismului analizată era contrară probabilității și bunului simț În î Hr e Carneades a venit la Roma ca parte a unei misiuni diplomatice Aici a ținut un discurs filozofic strălucit Discursul a fost rostit în două etape, în două zile, și a fost dedicat dovedirii și respingerii aceleiași teze În prima zi, Carneades a dovedit că dreptatea se întemeiază pe însăși natura omului și, prin urmare, este demnă de a se strădui în sine În a doua zi, a ținut un al doilea discurs, în care, dimpotrivă, a prezentat justiția ca o instituție complet condiționată, destinată doar celor slabi și deloc obligatorie pentru cei puternici Este puțin probabil ca aceste discursuri, care au făcut o impresie uriașă prin strălucirea argumentației dezvoltate în ele, să fi fost destinate doar unui efect exterior și trebuiau doar să arate priceperea irezistibilă a unei demonstrații dialectice atotcuceritoare Nici pe al doilea dintre ele nu se poate vedea ca o încercare de a nega sau de a elimina însăși cererea de dreptate Căci, în multe alte cazuri, Carneades a infirmat cel mai tare doctrinele stoice ale zeității ca "agregate", ale zeilor individuali, ale sorții și providenței, ale mapticului și ale binecuvântărilor În toate aceste cazuri, Carneades a căutat să aducă în conștiința ascultătorilor săi improbabilitatea învățăturilor corespunzătoare, Biblioteca "Runiverse" CRITICA SCEPTICISMULUI ÎN NOUA ACADEMIE Carneades a murit în jurul anului î Hr e , lăsând în urmă un grup de elevi activi Primii urmași ai lui Carneade au aderat în principal la doctrina profesorului Cel mai mare dintre ei a fost Clitomach, care l-a înlocuit pe Carneades ca sholarh (șeful școlii) Dar succesorul lui Clitomachus, Filon din Larisa, care a fugit de la Atena la Roma în timpul războiului cu Mithridates, s-a abătut ulterior de la Carneade El păstrează o serie de prevederi importante ale scepticismului lui Carneades Împreună cu toți filozofii Academiei care au vorbit după Arcesilau, a negat ideile cataleptice stoice, susținând că pentru fiecare idee care pare adevărată, o alta - falsă - i se poate opune cu egalitate de drept; a fost de asemenea de acord că adevărata esență a lucrurilor nu poate fi cunoscută Totuși, acceptând toate aceste poziții, el a explicat că ele dovedesc incognoscibilitatea lucrurilor nu în sensul conceptului pe care îl aveau în minte stoicii Arcesilau și Carneades au apărat adevărata învățătură a lui Platon împotriva lui Stoia: au contestat doar învățătura stoicilor pe criteriu, dar nu au negat deloc cognoscibilitatea lucrurilor ca atare Critica lui Filon asupra stoicismului a fost continuată cu și mai multă vigoare de către Antioh din Ascalon El a considerat direcția de dezvoltare a Academiei după Arcesilau ca fiind eronată Antioh a căutat să depășească lupta școlilor filozofice care a apărut pe baza învățăturilor lui Socrate; scoli ale Academiei antice, Liceu si Stoi El credea că diferențele dintre ele nu sunt atât de semnificative și pot fi netezite Moștenirea lui Socrate a fost păstrată cu fidelitate în ei și, prin urmare, eforturile comune ale acestor școli ar trebui să vizeze dezvăluirea și apărarea moștenirii lor spirituale comune Acest scop trebuie atins în lupta împotriva scepticismului și epicureismului Aceste puncte de vedere ale lui Antioh au fost influențate de tendința eclectică a filozofiei sale, care la acea vreme se face simțită în alte școli: în Academie, și în Liceu și în Stoa În teoria cunoașterii și a eticii, Antioh urmează calea de mijloc între învățăturile Academiei și Liceului, pe de o parte, și Stand, pe de altă parte El a proclamat că scopul cel mai înalt al vieții este o viață corespunzătoare universalului Biblioteca "Runivers" natura umană completă, care este mintea, sufletul și trupul Bunurile corporale - sănătatea, puterea, frumusețea - fac parte din cel mai înalt bine și sunt dezirabile în sine Bunurile mentale sunt mai valoroase decât cele corporale și externe, iar dintre bunurile sufletești, bunurile morale sunt cele mai mari și mai valoroase, întrucât se bazează pe liberul arbitru Stoicii nu făceau distincție între infracțiuni și crime, le considerau egale ca valoare Dimpotrivă, Antioh afirmă gradația valorii bunurilor, din care a urmat gradarea celor rele, precum și distribuția și evaluarea acțiunilor umane corespunzătoare acestei gradații Cu toate acestea, Antioh repetă după stoici o serie de prevederi ale eticii lor, inclusiv afirmația că doar un înțelept este liber, "bogat" și frumos Toți cei neînțelepți sunt proști și "sclavi" NOVOPITAGOREANISM PLATONISMUL PITAGORIC În secolul al IV-lea î Hr e Pitagorismul a încetat să mai existe ca o școală filosofică separată În ultima perioadă a vieții sale, Platon a preluat în sistemul său câteva dintre elementele pitagorismului, care i s-au părut cele mai semnificative Era doctrina despre soarta sufletului nemuritor, o viziune asupra numerelor și, în general, a cantităților și cifrelor matematice ca elemente esențiale ale realității, o serie de învățături cosmologice ale Timeului În același timp, învățăturile care au apărut în pitagorism din misticism au fost introduse de Platopus într-un tot larg coerent Învățăturile platonice în culoarea pitagoreică au fost respectate de Speusippus, care a devenit șeful școlii, și Xenocrates Aristotel a criticat platonismul, colorat de pitagorism În viitor, succesul filozofic a trecut de partea învățăturilor materialiste: epicureismul și stoicismul Învățăturile lui Platon și-au pierdut influența, iar Academia însăși, sub Arhezilau și Carpeade, s-a abătut de la platonismul antic spre scepticism Suprimarea tradiției științifice a pitagoreismului nu a însemnat însă moartea sa definitivă Cercuri și comunități pitagoreice în care s-au păstrat învățăturile religioase ale pitagoreismului, s-au ținut predici și s-au prac- Biblioteca "Runivere" tika a unei vieți moral pure, a continuat să existe de obicei sub forma unor uniuni secrete Această existență secretă a durat până când în societate a apărut nevoia de autoritate și dogmă bazată pe revelația religioasă Sursa acestei autorităţi şi dogme ar putea fi uşor şi firesc Pitagora, a cărui memorie a fost mult timp învârtită de legende şi care a combinat farmecul şi gloria unui înţelept religios, cu gloria unui om de ştiinţă care a pătruns în secretele naturii şi ale cosmosului Noii fani ai pitagoreismului s-au alăturat în esență laturii pitagoreice a învățăturilor lui Platon - la vechea Academie platoniciană, subliniind elementele pitagoreice din învățăturile sale A fost o restaurare a platonismului mai degrabă decât a pitagoreismului Noul pitagorism urmărește să îmbine în mod eclectic cu platonismul autentic o serie de învățături ale lui Liceu și Stoius, care au pătruns la acea vreme în conștiința epocii Acest neopitagorism a influențat platonismul secolelor următoare, până la apariția lui în secolul al III-lea î Hr n e Neoplatonismul în sensul propriu Toate construcțiile din această perioadă încep de obicei cu o doctrină metafizică a principiilor, urmează Aristotel și stoici în fizică, cosmologie și logică, Platon și pitagoreici în doctrina sufletului și se termină cu o predicare ascetică a "modului de viață pitagoreic" " și religia vieții de apoi Această religie este cea mai influentă trăsătură a perioadei luate în considerare în filosofia antică In secolul I n e Figuri proeminente ale Tsovopythagoreanismului au fost Moderatus din Hades și Apollonius din Tyana Acționând ca "profeț" și "făcător de minuni", Apollonius a căutat să întruchipeze idealul pitagoreic în viața sa Plutarh de Cheronea ( - ) a fost și un cunoscut autor de lucrări de genul biografic - "Vieți paralele" la eseul "Despre dogma lui Platon" - un platonic al convingerii pitha-doliu În secolul al II-lea n e Gaius, Albinus, Atticus se caracterizează, de asemenea, prin eclectism și dorința de a reveni la adevăratul platonism original Toți acești filozofi sunt de acord împotriva materialismului Spre deosebire de oamenii de știință materialiști ai epicureismului și stoicismului, ei consideră că numai esențe necorporale sunt cu adevărat existente Materia este ceva inexistent, ea își primește forma și esența doar datorită boa Biblioteca "Runiverse" definiția sa cantitativă sau calculul Simbolurile categoriilor metafizice și fizice sunt numerele Există două principii superioare: unul și doi nedefinit Ele reflectă principala opoziție dintre spirit și materie, formă și substanță, principii active și pasive, perfecte și imperfecte O unitate este un principiu existențial și un simbol al bunătății, al perfecțiunii necondiționate Dualitatea nedefinită este sursa existențială a oricărei imperfecțiuni, dezordine și variabilitate Unii noi pitagorei au identificat direct unitatea cu Dumnezeu, iar doi cu materia, în timp ce alții au văzut în aceste numere doar arhetipuri imuabile și eterne Potrivit acestor prototipuri, Dumnezeu, creatorul și cauza în mișcare a lumii, ordonează materia care există în afara lui și generează din ea lumea anumitor ființe În același timp, doctrina a fost împărțită în două direcții Unii au dedus materia, sau un doi nedefinit, din unitate, din ființa primară ca singura existentă cu adevărat, alții au considerat ambele principii - unitatea și cele două - la fel de primare Cu cât unii noi pitagorei erau mai înclinați să înțeleagă și să definească materia ca "ceva" complet lipsit de orice proprietăți și definiții, cu atât mai puternică era nevoia de a accepta o sursă specială pentru a explica rezistența inerentă acesteia - sursa răului, care este diferită din materie, dar rezidă în ea Astfel, în această parte a platonicianilor a apărut conceptul de suflet rău al lumii, care este prezent inițial în materie și se opune influenței divine Toți acești susținători ai platonismului în înfățișarea lui pitagoreică au recunoscut, de fapt, patru principii care nu sunt reductibile între ele și incomparabile: principiul necorporal al formei, sau principiul număr/material; începutul bunătății și ordinii existente în lume; în cele din urmă, sufletul lumii malefice este sursa răului existent în lume În istoria acestor învățături, s-a constatat că tendința de a netezi și elimina dualismul conținut în ele crește în timp Inițial, minților identice li s-au atribuit forme care erau considerate ca gândurile sale, iar materiei - rezistența la ordine și la generație Cu toate acestea, această opoziție între începutul perfect incorporal și începutul trupesc, imperfect, nu Ό Biblioteca "Rune și credință" conservat Sarcina de a netezi și de a elimina contrariul a fost stabilită din secolul I î Hr n e întreaga dezvoltare a filosofiei platonico-pitagoreice până la Plotin şi mişcarea neoplatonismului care a început odată cu el Această sarcină a fost extrem de dificilă și, strict vorbind, complet fără speranță A fost necesar să se explice modul în care principiul incorporal, sau spiritul, poate provoca o schimbare a principiului material Această sarcină părea deosebit de dificilă pentru gândirea religios-etică, care până atunci era aproape în întregime gândire filozofică A rămas neclar cum Dumnezeu, începutul perfecțiunii și al purității, ar putea acționa asupra materiei imperfecte și să-și manifeste acțiunile în ea Dumnezeu este conceput ca o singură ființă necorporală, el este mai presus de toate contrariile, lipsit de toate proprietățile concepebile și exprimabile prin intermediul limbajului Toate semnele sale pot fi considerate doar negative, cu excepția unuia singur Acel singur atribut pozitiv este puterea Dumnezeu este puterea, capacitatea de a crea din materie o lume ca a noastră Conceptul de Dumnezeu a devenit conceptul de ființă unificată necondiționat, dar păstrarea în spatele lui a conceptului de forță creatoare i-a redat, pe cât posibil, toate semnele pozitive luate de la el A fost posibil să depășim opoziția care a rămas aici doar presupunând că există o legătură de mediere între Dumnezeu și lume Această legătură nu constă din forțe ipostazate, ci din "idei" generice "Ideile" sunt prototipurile ființelor individuale cu același nume Înțeleasă astfel, legătura intermediară reprezintă într-adevăr trecerea de la unitate la pluralitate, dar nu poate fi un mijloc pentru o explicație cauzală a naturii Lumea intermediară postulată trebuie să fie simultan un sistem unic și neschimbător de concepte și o multitudine de forțe active, în mișcare, cu alte cuvinte, să fie atât independente, cât și dependente de Dumnezeu FILO AL ALEXANDRIEI În dezvoltarea doctrinei legăturii dintre Dumnezeu și lume, un rol proeminent îi revine gânditorului evreu Filon din Alexandria În acest moment, Alexandria era deja un centru major de filosofie, X Biblioteca "Runiverse" gândire filologică şi religioasă Exista o bibliotecă colosală în care erau păstrate multe manuscrise antice Philon a trăit în Alexandria din aproximativ î Hr e înainte de d Hr e În anul d Hr e a ajuns la Roma ca ambasador la împăratul Caligula din comunitatea evreiască din Alexandria Filosofia lui Philo este experiența combinării iudaismului cu filozofia greacă Părerile lui Filon se bazează pe Pentateuhul lui Moise, pe care îl comentează în propriile sale scrieri În Pentateuh el vede sursa întregii înțelepciuni grecești Cu toate acestea, o interpretare alegorică este necesară pentru a înțelege această înțelepciune Philo o implementează cu ajutorul filozofiei eclectice a platonismului pitagoreic, bazându-se tot pe ideile aristotelismului și ale lui Stoya Acest eclectism este însă subordonat în toate dogmei evreiești Scopul filozofiei, conform învățăturilor lui Filon, este cunoașterea lui Dumnezeu Totuși, chiar și cu ajutorul minții, nu putem cunoaște esența lui Dumnezeu, ci doar reflectarea ei în Logos Reprezentarea senzorială a Logosului este Cosmosul, care este al treilea obiect al înțelegerii filozofice și este cunoscut prin percepția senzorială Dumnezeu este definit de Philon ca fiind - unul și necondiționat de simplu, neschimbător, nepieritor și neavând nicio legătură cu altceva decât cu el însuși Existența nu rămâne nici în lume, nici în spațiu, "ea cuprinde totul în sine și este o substanță pură fără calitate Este inexprimabil, niciun cuvânt nu o poate exprima pe deplin și exact - nici măcar "Dumnezeu", nici "bun" Mai presus de bunătate și putere, îmbrățișându-le pe amândouă, logosul stă ca o legătură de mediere Precum în sufletul unui arhitect există un plan pentru casa pe care intenționează să o construiască, tot așa în Dumnezeu - în Logosul divin, la granița dintre creator și creat - conținutul prototipul spiritual al creației trăiește, care ulterior va fi reprodus în materie Logosul divin este locul inteligibil al lumii inteligibile Dar deși lumea inteligibilă conține ideile tuturor ființelor aparținând lumii sensibile, acestea nu sunt ideile "pure" ale lui Platon Philo le numește logoi, puteri, chiar suflete și îngeri Logosul este primul înger, primul fiu născut al lui Dumnezeu, mijlocitor între Dumnezeu și muritori, Biblioteca "Rune și credință" Philon nu avea o idee clară despre felul în care a apărut logosul și lumea inteligibilă Dar a avut încă un germen vag al învățăturii ulterioare a neoplatoniștilor și gnosticilor despre emanație, mijlocind "radiația" din primul și singurul prim principiu inefectiv Dumnezeu acționează ca lumina, fără a suferi vreo schimbare și nicio epuizare a forței luminifere Ontologia eclectică a lui Philo, în care conținutul său filosofic este subordonat celui religios, se încheie cu o cosmologie de asemenea eclectică și neindependentă Philon a extras materiale pentru el din învățăturile lui Platon, Stop și noua mistică pitagoreică a numerelor Ideea călăuzitoare pentru el a fost să rămână dogma principală a iudaismului - dogma creării lumii de către Dumnezeu Prin urmare, învățătura lui Aristotel despre existența eternă și fără început a lumii era inacceptabilă pentru el Atât spațiul, cât și timpul au apărut împreună cu lumea Lumea este creată, dar este nepieritoare Oricum, originea lumii nu trebuie luată la propriu, iar povestea "zilelor creației" din Cartea Mozaică a Genezei nu trebuie înțeleasă ca o poveste despre perioade reale de timp, ci doar ca o explicație a ordinii și secvența în care momentele creației sunt prezentate gândirii filozofice Psihologia și antropologia lui Philo sunt, de asemenea, pline de ambiguități și contradicții Omul este cea mai înaltă dintre toate creațiile El aparține atât lumii sensibile, cât și lumii suprasensibile În raport cu partea nerezonabilă a sufletului, Philo acceptă materialismul stoic, devenind încurcat în contradicții Astfel, conform învățăturii sale, mintea umană este atât perfectă, cât și imperfectă și formează o unitate cu Dumnezeu și adesea se îndepărtează de această unitate Etica lui Philon este eclectică, ca și întreaga sa învățătură, și este o combinație între ideile stoicismului, teleologia transcendentală a lui Platon și învățăturile stoicismului despre necesitatea eradicării complete a pasiunilor ("apatia" stoică) O trăsătură importantă a filozofiei lui Philo a fost că el a preferat viața teoretică pe cea practică cu o forță și perseverență și mai mari decât Aristotel Totuși, teoria (θεωρία) despre care vorbește Filon se limitează în esență doar la cunoașterea lui Dumnezeu și la atitudinea omului față de el Philo Biblioteca "Rune și credință" nu crede în puterile cognitive ale omului Declarațiile sale despre posibilitatea cunoașterii se învecinează adesea cu scepticismul perfect XII NEOPLATONISM Formarea vastului Imperiu Roman, cu puterea sa militară puternică și organizarea administrativă, a fost însoțită de schimbări profunde în conștiința societății și a maselor asuprite ale populației Era epoca prăbușirii statelor antice absorbite și subjugate de Roma, care își pierduseră autodesăvârșirea politică, vremea sărăcirii maselor și a formării marilor elemente parazite la Roma În schimbările politice care urmează rapid, ascensiunea și căderea indivizilor, soarta individului devine din ce în ce mai problematică, nesigură, șocantă și schimbătoare Proprietățile și contradicțiile sociale cresc, cantitatea de rău și necazuri în viața publică crește, dezastrele și catastrofele în existența personală devin tot mai frecvente Biblioteca "Runivers" În epoci atât de grele, atracția celor săraci, a naufragiați și a societăților întregi față de religie este ușor crescută Conform caracterizării lui Marx, religia este în același timp "opiul poporului", și "oftat al creaturii asuprite", și "sufletul lumii fără suflet" Până la sfârșitul erei care precedă începutul socotirii noastre, dorința de uitare de sine și mângâiere religioasă se intensifică în "lumea fără suflet" a Romei și în provinciile ei Pentru mințile care gândesc științific, se deschide posibilitatea creativității în științele speciale Aceste științe separate se separă de unitatea pe care au format-o anterior cu filozofia Matematica, astronomia, mecanica, medicina, filologia, retorica, critica literara, critica literara devin stiinte speciale care necesita cunostinte speciale si pregatire profesionala Se dezvoltă o erudiție specială, științifică, uneori uriașă, apar biblioteci și depozite de manuscrise Nu numai Atena, ci și Alexandria, Pergam, Rodos devin centre științifice majore Concomitent cu aceste procese, se observă altceva: un val de învățături religioase, culte și mistere pătrunde și se răspândește de la Est la Apus Aceste învățături și culte din întregul imperiu găsesc sol și atmosferă favorabilă pentru întărirea și dezvoltarea lor și sunt amestecate peste tot Toleranța împăraților romani față de cultele străine, mai ales orientale, contribuie nu numai la apariția și înrădăcinarea lor la Roma, ci și la interacțiunea dintre ele, "aliajul", amestecarea (sincretismul) lor Răspunzând cerințelor societății, filosofia însăși devine religioasă, iar în unele învățături chiar "mistică" baraje Plotin este ultimul mare filozof original al idealismului antic În comparație cu el, chiar și Proclus, care a finalizat dezvoltarea școlii neoplatonismului, este mai mult un virtuoz sistematizator, comentator, analist decât un creator original Prin puterea talentului său, Plotin se apropie de cei mai mari gânditori ai perioadei clasice a filosofiei grecești, de care este despărțit de mai bine de cinci sute de ani Cu toate acestea, atmosfera în care a fost crescut ca filozof și Biblioteca "Rune și credință" atmosfera æro a gândirii proprii este deja caracterizată de unele dintre trăsăturile declinului amintite mai sus Plotin este mai mult un mistic religios, un teozof decât un filozof sau un om de știință În sensul larg al cuvântului, op este deja un fenomen de decadență, și nu înfloritor, în ciuda întregului său talent și eforturi de a aduce în sinteză rezultatele dezvoltării filozofiei antice, care a procedat în sistemele lui Platon, Aristotel și Stoicii, Plotin s-a născut la Nikopol, în Egiptul de Jos Tânăr și-a petrecut anii într-unul dintre cele mai mari centre de cultură și știință la acea vreme - în Alexandria Aici a primit o educație temeinică de la filozoful Ammonius Sakkas, al cărui elev a fost Origen, unul dintre profesorii bisericii creștine Ammonius Sakkas a încercat să împace învățăturile lui Platopus și Aristotel Plotin a participat la campania persană nereușită a împăratului roman Gordpan, s-a întors la Antiohia și, după , s-a stabilit la Roma Aici s-a format în jurul lui un cerc de adepți din diverse pături ale societății, pestriți în compoziția națională și uniți printr-o atitudine reverentă față de profesor După mulți ani de predare orală, când nu mai era tânăr, Plotny a început să scrie o expunere a sistemului său filozofic Scrierile lui Plotin au fost editate, grupate și publicate de Porfiry, Op le-a împărțit în șase departamente a câte nouă părți fiecare De la cuvântul grecesc "dsvyaika", "eppeada", numele acestei colecții a venit - "Eppeades", Sarcina principală a filozofiei Cărnii este Concepte inițiale * g pa - deduce secvenţial din unitatea divină - ca de la fundamentul ultim al oricărei fiinţe - gradaţia a tot ceea ce există în lume şi indică calea care duce înapoi la unitatea originară Această sarcină nu este nici științifică, nici filozofică, ci religioasă, teosofică Pentru Plotin, filosofia și dialectica erau mijloacele care duceau la scop, Plotin înțelegea imensa dificultate a sarcinii Numai un geniu se poate ridica direct la conceptul Unului, îl poate recunoaște pe Unul ca pe un principiu necondiționat independent, poate vedea în el baza din care trebuie să curgă totul, doar un geniu și, în plus, un geniu într-o stare de spirit excepțională, Ca de obicei Biblioteca "Rune și credință" Omul nou trebuie adus în acest scop într-un mod mai firesc, mai puțin exclusivist sau extraordinar Oamenii obișnuiți, cufundați de-a lungul vieții în senzual, precum și cei care se ridică pentru scurt timp deasupra lui, dar apoi se îndreaptă către viața practică obișnuită, urmează o cale contrară adevăratei lor naturi și, cu cât se îndepărtează de ea, cu atât este mai dificil este ca ei să se întoarcă Așa cum copiii abandonați de părinți și crescuți de străini nu își pot recunoaște tații și, uitându-și originea, nu se pot identifica corect, tot așa și sufletele acestor oameni, care au plecat departe de sursa inițială, uită ultimele temelii ale ființei , tatăl lor, ei înșiși, trecutul lor Pentru astfel de oameni, totul pare mai valoros decât propriul suflet, chiar și obiectele care se dovedesc a fi mai jos decât propria lor natură Pentru a-i întoarce pe calea adevărată, există o singură cale: să le explici cât de înalți sunt în comparație cu obiectele senzuale, în fața cărora își umilesc demnitatea sufletului Dar există oameni înzestrați cu cea mai înaltă abilitate - capacitatea de contemplare mentală (intuiția intelectuală) Ei aspiră la unul și rămân în razele luminii sale Arată ca o persoană care s-a întors în patria sa după o lungă absență Pentru a ridica totul la unitatea inițială, Plotin ia în considerare în detaliu problema sufletului Sufletul nu este și nu poate fi o funcție a unui organism corporal: el este ființa în sine, întreg, așa cum trupul este întreg Sufletul nu este armonia trupului, așa cum cred alți pitagoreici: sufletul controlează trupul, luptă cu patimile, cu dorințele trupului, iar armonia, ca plecarea ființei, care este armonie, nu se poate lupta acest Sufletul nu este entelehia trupului, adică realizarea posibilității corpului, deoarece entelehia este legată de corp în același mod ca, de exemplu, forma unei statui este de aramă, din care statuia este turnat şi care constituie posibilitatea pentru această formă Dar forma statuii se dovedește a fi la fel de separabilă în părți ca și materia care îi servește drept posibilitate Nu este așa în raport cu sufletul: separarea organelor corporale nu este însoțită de o pierdere pentru suflet, iar asta dovedește că sufletul nu este o formă Biblioteca "Runivers" În toate lucrurile din lumea sensibilă, peste tot există animație Ea nu depinde, după cum vedem, de materie și presupune un principiu diferit de materie - sufletul Ajungem la același început animator când luăm în considerare frumusețea care există în lumea sensibilă Lumea senzuală este frumoasă, este o operă de artă Dar frumusețea ca atare, susține Plotin, nu poate fi o proprietate a ființei sensibile Pentru o substanță care îmbracă o anumită formă, pe lângă forma ei, trebuie să existe un agent care să realizeze forma și să unească forma și substanța, care sunt în sine exterioare unul celuilalt Acest agent este sufletul lumii (η ψυχή) Astfel, din lucrurile lumii sensibile, ne-am ridicat la suflet, care animă totul Cu toate acestea, poate sufletul, se întreabă Plotin, să fie cel mai înalt principiu din care provine totul? Poate fi ea baza tuturor frumuseții care există în lume? Plotin dovedește că sufletul nu este identic cu frumusețea: Sufletul este unul pentru întreaga lume, iar în lume, alături de sufletele frumoase, există și cele urâte Prin urmare, urmând principiul frumuseții, sufletul lumii nu urmează ceea ce este opa în sine, ci ceea ce există pentru el ca prototip Recunoaștem acest prototip prin analogie: așa cum lumea însuși Sufletul este activ în raport cu o altă ființă, care primește forma de la ea, tot așa forma proprie a sufletului presupune un agent de la care sufletul își primește forma Ceea ce dă formă sufletului este Mintea (Νους) La fel ca într-o statuie făcută din materie, forma depășește substanța și există independent de substanță, tot așa Mintea, prima a sufletului, există de la sine Cu toate acestea, Mintea nu este, după Plotin, ultimul principiu superior în ordinea ascensiunii la primar, la cel mai înalt Mintea există în sine Dar tot ceea ce există în sine îl are ca predicat pe Unul (ev) Fără unitate, nu există certitudine, iar fără definiție nu există ființă Dacă vrem să ne gândim la un obiect ca la o ființă definită, atunci trebuie să ne gândim la el ca la o singură entitate Așa este considerată problema ființei obiectelor Situația este analogă cu ființa stărilor și activităților: pretutindeni prima condiție pentru o anumită! și ï ființă va fi unitatea De unde vine unitatea? Biblioteci "Runiverse" Întrucât totul, după Plotin, este creat de suflet, unitatea este creată și de el, dar numai într-un anumit sens Unitatea este doar un predicat al sufletului și, întrucât absolut totul are unitatea ca predicat, sufletul nu poate fi identic cu unitatea Pe de altă parte, în suflet, ca în orice, există și multe: multe forțe, abilități și aspirații Astfel, din acest punct de vedere, sufletul nu este identic cu unitatea și nu este sursa ei Având în vedere faptul că sufletul împrumută de la Minte formele existentei, se pune întrebarea: nu este Mintea sursa unității pentru suflet? Plotin dovedește că și acest lucru este imposibil: ) Mintea nu este un principiu autosuficient: am urcat la Minte din frumusețe, iar frumusețea depinde de bine; ) Mintea conține multe - multe idei; ) chiar considerat în sine, ca doar Mintea, op implică dualitate; imaginabil și gândire, subiect și activitate intelectuală Fiind cel mai înalt, el are ca obiect ceea ce este mai înalt decât el însuși De unde vine unitatea? Potrivit lui Plotin, inițial Unul trebuie să fie absolut simplu și necondiționat Tot ceea ce nu este simplu constă în ceva simplu, prin urmare, depinde de el și, prin urmare, nu poate fi începutul Simplitatea necondiționată a Unului nu este un punct matematic: un astfel de punct este rezultatul unei abstracții din mărime, există doar în Celălalt și, prin urmare, nu este nici Unul În plus, Unul necondiționat simplu nu este nici conceptul general: conceptul general este predicatul, iar Unul simplu trebuie să fie subiectul Unul nu poate fi o ființă limitată Dar, fiind nemărginită, nu este o mărime nemărginită, deoarece mărimea este întotdeauna mulți π și nu este niciodată necondiționat simplă Unul nu poate fi limitat doar de orice altceva, ci de la sine, pentru că altfel ar fi dual: limitator și limitat Unul trebuie să fie autosuficient Toate multe lucruri nu sunt autosuficiente, sunt formate din unități și fiecare parte are nevoie de ele în ansamblu Dimpotrivă, Unul, primul dintre toate, este închis în sine, autosuficient Ca toate definițiile anterioare ale Unului, autosuficiența este o definiție pur negativă și înseamnă doar independența primei ființe Dar cu înțelegere Comanda Biblioteca "Rune și credință" Prin autosuficiență se stabilește că unul este bun, iar aceasta are sensul unei definiții pozitive Cu toate acestea, autosuficiența se dovedește a fi bună doar într-un anumit sens și numai pentru o altă ființă Tot restul ființei, luptă pentru prima unitate, participă la bine numai în măsura în care participă la unitate Ca bun, Unul nu este o activitate, deoarece nu are un scop exterior în raport cu sine Ca Un Autosuficient, nici nu este nevoie de gândire: până la urmă, gândirea este un proces de cunoaștere și presupune ignoranță, iar acesta este un oarecare dezavantaj Dar ceea ce este autosuficient nu este nici ignoranța, căci ignoranța presupune întotdeauna o ființă exterioară, în raport cu care este ignoranță Dar în afara începutului nu există nimic În cele din urmă, un principiu autosuficient nu este un gând îndreptat spre sine Într-un astfel de gând există întotdeauna două elemente: gândibilul și gândirea, dar primul început este simplu Ca urmare, toate predicatele primului s-au dovedit a fi pur negative Mai rămâne de imaginat o posibilitate: prima Dipo nu ar fi pozitivă ca o condiție a tot ceea ce există? Dar acest lucru este imposibil, din moment ce, după Plotin, Unul nu devine în raport cu condiția sau cauza cu orice altceva, ci, dimpotrivă, orice altceva devine în raport cu ea ca cu Unul Dar dacă, prin urmare, toate predicatele unei singure origini sunt doar negative, atunci cum se poate spune că originea este cognoscibilă? Ca răspuns la această întrebare, Plotin s-a dezvoltat isi dezvolta doctrina cunoasterii^ Doctrina cunoașterii Dintre acestea, simțul originii Dar definițiile au relații Dintre toate categoriile, cea mai înaltă este categoria ființei Dar este inaplicabil Unui, Categoria ființei separă existentul de unul: Unul devine aici predicatul existentului La rândul său, ființa este ceea ce are o formă, o formă Totuși, aspectul și forma sunt aplicabile începutului: începutul nu poate avea nicio imagine mentală În ceea ce privește celelalte categorii, atunci Potrivit lui Plotin, există două moduri de a cunoaște: ) simțire și ) minte nu poate fi un mijloc de a aduce categoria și conceptele generale ale minții nu la Unul, pentru că Unul este mai înalt decât oricare Biblioteca "Rune și credință" toate sunt legate de categoria ființei și, la fel ca ea, nu pot fi aplicate Unului Dacă, deci, Unul este lipsit necondiționat de toate predicatele, atunci în ce fel poate fi cunoscut? O astfel de cunoaștere este încă posibilă Fiecare obiect este Unul, prin urmare, fiecare obiect este un suflet El este chiar mai mult suflet decât extensie și, în consecință, participă la absolut simplu Prin urmare, sufletul se poate ridica la primul Totuși, acest lucru este posibil nu cu ajutorul unui sentiment, al unui gând sau al unui cuvânt, ci numai cu ajutorul unei concentrări speciale asupra unui obiect cognoscibil Această concentrare este o contemplare care renunță la tot ceea ce nu este unul și se concentrează asupra absolutului simplu Cuvântul "contemplare" aici nici măcar nu este suficient de exact, deoarece implică o împărțire în contemplat și contemplativ, iar această dualitate contrazice natura Unului Înțelegerea despre care vorbește Plotin aici este o contopire directă cu Unul, în care Sufletul și Unul coincid Geneza mea După ce a caracterizat natura Unului * și modul de a o înțelege, Plotin încearcă să explice cum și în ce ordine tot ce există provine din Unul Această doctrină este destul de mistică și idealistă În plus, este destul de irațional Nu este vorba despre originea ființelor în timp Nu numai principiul superior, adică primul, ci și lumea sensibilă există, conform învățăturilor lui Plotin, veșnic Problema "originei" este astfel plasată în afara timpului și se reduce la problema dependenței unei ființe de alta, În primul rând, este explicată "originea" celui de-al doilea principiu Nu se produce prin mișcare, pentru că altfel nu ar fi un al doilea început, iar mișcarea ar fi un astfel de început Ea vine din necesitate, dar nu din orice nevoie a primului, ci numai din plinătatea ființei sale În același timp, prima unitate nu experimentează nicio schimbare, diminuare, separare, iar al doilea început nu este separat de primul Acest mod al originii celui de-al doilea principiu din primul se explică astfel: Unul, plin de ființă, parcă se revarsă peste propria sa margine și, trecând hotarul său, dă naștere unei alte ființe În același timp, Unul rămâne unul, rămâne complet * Biblioteca "Runivers" existenţă şi după originea celui de-al doilea principiu Deci, după comparația lui Plotin, Soarele păstrează veșnic plinătatea ființei sale, iar de la Soare vine lumina care depinde de el, este îndreptată spre el, dar strălucește separat de el L Originea care începe astfel este supusă unei anumite legi, conform căreia tot ceea ce s-a întâmplat este întotdeauna mai scăzut decât cel care produce Astfel, se naște o întreagă gradație de grade de ființă Spre deosebire de prima, orice altceva există doar în măsura în care este legat de Unul, îl privește și primește viață de la el Primul lucru care vine de la Unul este Mintea (Νους) În Minte, după Plotin, ar trebui să se distingă trei puncte: ) conceptul de substanţă; ) ființă imaginabilă; ) gândirea în sine, Ca lume a ideilor, Mintea este multe lucruri, constă din specii și forme Dar, din moment ce o specie nu poate fi reprezentată în mod lamentabil ca o specie a ceva, "substanța" trebuie să existe și în lumea ideilor, a lumii sensibile, care locuiește în Minte, trebuie să aibă și "substanță" Dar această "substanță" nu este materia lumii sensibile "Substanța" care formează momentul Minții este o formă determinată din eternitate și rămâne așa pentru totdeauna Dimpotrivă, substanța lumii sensibile este materia moartă existentă, "Substanța" Minții sau idealul lume, este ființa, existentul: în spatele ei se află Unul, care nu mai este existentul Pe de altă parte, mama lumii sensibile nu este ființa: în spatele ei se află ființa, iar reflectarea ființei, în consecință, mama lumii sensibile este doar o fantomă "Substanţa" lumii ideale (Mintea) diferă de mamele lumii sensibile prin "originea" ei ■ (nu în sensul originii în timp) "Substanța" lumii ideale este "substanța" născută din existență Inutil să spun cât de mult această comparație a lui Plotin contrazice datele și legile fizicii și astrofizicii, Biblioteca "Rune și credință" din eternitate Materia lumii sensibile este materie care se naște veșnic, care apare veșnic Al doilea moment al Minții după "substanță" este ființa sau existența imaginabilă Necesitatea acestui moment decurge din natura Minții Mintea nu poate fi îndreptată către cele de jos, deoarece este anterioară celei de jos Ea poate fi întoarsă numai spre sine și spre cel mai înalt Dar din moment ce ceea ce contemplă este gândirea adevărată, atunci și ceea ce este contemplat trebuie să existe cu adevărat, sau chiar mai înalt decât ceea ce există, dacă ceea ce este contemplat este Unul însuși Al treilea moment al Minții este gândirea Ca minte, mintea trebuie să gândească Aceste trei momente din conceptul Minții corespund celor trei momente ale formării sale Pentru mamă (substanță), baza sa va fi altceva în raport cu aceea Întrucât Unul este necondiționat unul, totul în afară de unul este altul, sau "alteritate" Spre deosebire de Unul, celălalt este multiplicitatea "Alteritatea" în sine este ceva absolut nedefinit și numai prin referire la Unul primește mai întâi o definiție și pentru prima dată devine ființă În timp ce apelul "alterității" la Unul dă naștere pentru prima dată la certitudine și, împreună cu certitudinea, ființa, apelul "alterității" la sine dă naștere gândirii Cu toate acestea, apelul "alterității" la Unul și la sine nu trebuie înțeles ca două procese care sunt diferite în timp Este unul și același act și numai analiza își evidențiază diferitele momente în el Gândul poate fi întors, potrivit lui Plotin, numai către sine, doar către începutul său original Dar din moment ce acest început este derivat din Unul, gândul întors asupra lui însuși va fi în mod necesar întors spre Unul Înaintea lui Plotin, care a dezvoltat doctrina de mai sus a unității primordiale și a Minții, ar fi trebuit inevitabil să apară următoarele întrebări: de ce Mintea ia naștere din Unul? Cum pot veni cei mulți din Unul original? Răspunsul lor este următorul Ceea ce este aproape de perfecțiune este mai perfect decât ceea ce este mai departe de perfecțiune După Unul, Mintea este cea mai perfectă, deoarece îl contemplă direct pe Unul Fiind cea mai perfectă, Mintea este cea mai apropiată de Unul în ceea ce privește gradul de unitate Totul este în Minte Biblioteca "Rune și credință" vederi și toate formele neseparate între ele prin spațiu Aceste tipuri și forme diferă de unitatea superioară numai în "ppakovostyo" Prin urmare, Mintea urmează imediat după Unul În ceea ce privește pluralitatea acum, ea se naște în virtutea legii, potrivit căreia ceea ce se produce este întotdeauna mai mic decât ceea ce produce În raport cu Unul, cel inferior este mpogoe Unul este peste tot și totuși nicăieri Întrucât este pretutindeni, permite celor mulți să ia ființă, întrucât nu este nicăieri, nu este multiplicitatea care trebuie să vină mai întâi de la unul însuși Deoarece Mintea este cea mai înaltă perfecțiune după Unul, cea mai înaltă unitate îi aparține și Minții Nu pot avea loc acțiuni logice în el Gândirea Minții nu poate continua sub forma silogismelor Ca gând pur, Mintea nu poate contempla decât adevăratul Nu este supus niciunei erori și nu poate fi încheiat prin analogie cu mintea noastră umană Odată cu a fi în minte vine și posibilitatea unor categorii Ca ființă, Mintea este supusă tuturor categoriilor Ea este supusă categoriei mișcării, întrucât Mintea gândește și este supusă categoriei odihnei, deoarece gândirea sa este stabilită în concepte care rămân mereu neschimbate Mintea este alteritate, pentru că conține multe lucruri, și nu este identitate, pentru că rămâne aceeași în tot conținutul ei Deoarece toate aceste categorii sunt cuprinse în Minte, categoria de cantitate este aplicabilă Minții Deoarece în Minte ideile sale diferă, Mintea este supusă categoriei de calitate În mod constant determinată de primul, Mintea produce multe idei, sau "minți" Toate categoriile de Minte sunt aplicabile și ideilor, esența ideilor este aceeași cu esența Minții Detaliile relației dintre Minte și idei sunt neclare în Plotin Mintea este definită ca forța care formează baza ideilor, iar ideile ca energie (sau ca posibilitate și realitate) Dar, în același timp, Mintea este definită ca un întreg, iar ideile ca părți ale unui întreg, iar relația dintre Minte și idei este explicată ca o relație între un gen și speciile unui gen În timp ce în Platopus ideile sunt considerate ca prototipuri ale lucrurilor din lumea sensibilă, conștientul său Biblioteca "Runiverse" De exemplu, Plotin are idei, iar Mintea este mai degrabă o cauză eficientă în raport cu orice altceva Al treilea după Unul și Mintea este Sufletul de la Plotin, Se raportează la Minte în același mod ca Mintea la Unul În timp ce Mintea este o întoarcere către sine, Sufletul este o întoarcere spre exterior, În timp ce Unul și Mintea rămân necondiționat imobil, Sufletul are mișcare Pe de o parte, Sufletul este îndreptat către principiul superior, contemplă principiul superior și acționează conform legii acestui principiu superior, pe de altă parte, este parțial scufundat în ordinea vieții lumii, este un activ inconștient principiu, implementează prototipul pe materie Fiind în pragul Unului divin și al multiplului natural, Sufletul, în virtutea necesității firești, intră în contact cu ambele Dar chiar și plonjând în lumea senzuală, rămâne un principiu etern și divin, contemplând cel mai înalt Sufletul se află la mijloc între indivizibilitatea necondiționată a existenței cu adevărat și divizibilitatea necondiționată a ființei senzuale Este divizibil numai în raport cu corpul, dar în sine rămâne indivizibil, se referă la toate părțile corpului: este în întregime în ochi, în ureche, în întregul corp Toate sufletele separate provin dintr-un singur Suflet ca de la cel mai înalt principiu divin Unitatea esențială a Sufletului se manifestă în capacitatea oamenilor de a se simpatiza unii cu alții, de a se bucura de bucuria altcuiva și de a se întrista de tristețea altcuiva Doctrina convertirii a lui Plotin F sufletul de afară îl duce la mat- rii În urma lui Platon, Plotin demonstrează că formarea lumii presupune materia, w sau inexistența Întrucât calitățile necesare în lumea sensibilă apar și dispar, iar apariția din nimic este imposibilă, trebuie să existe un substrat pe care să existe anumite proprietăți Acest substrat nu este corpul, deoarece corpul este format din materie și formă Prin urmare, pentru a obține conceptul de materie, este necesar să facem abstracție de toate proprietățile atribuite existenței corporale, chiar și de amploare și complexitate Prin urmare, materia este ceva absolut simplu, absolut lipsit de toate calitățile, absolut nedeterminat Ca necondiționat nedeterminat, materia este necondiționat Biblioteca "Runivers" privare de formă, privare de frumusețe și, deci, rău necondiționat, inexistent (μη ον) Lumea sensibilă diferă de lumea ideilor ca lume ) extinsă în spațiu, ) durabilă în timp, ) neadevărată Numai umbra, sau fantoma adevărului, este accesibilă lumii sensibile Dar dacă materia în sine este privită ca un principiu malefic, atunci există o altă latură a învățăturii lui Plotin despre originea lumii Lumea emergentă trebuie să poarte în sine cel puțin o urmă a ordinii care aparține prototipului său Forțele care formează lumea sunt minți raționale (λογοι) Ei imprimă inconștient concepte, a căror sursă se află în lumea ideală Prin urmare, ordinea evenimentelor care au loc în lumea simțurilor nu este cea mai rea, ci cea mai bună imitație a lumii ideilor În acest sens, Plotin consideră lumea sensibilă chiar și ca o ființă perfectă, întrucât în general, odată cu existența materiei, aceasta poate fi perfectă Chiar și lupta și antagonismul elementelor care se luptă între ele în lumea sensibilă este un mijloc de realizare a unității În lume, ca într-o dramă, în care lupta personajelor contribuie la realizarea fiecărui gând al unei opere tragice Unitatea elementelor care se luptă între ele se realizează prin puterea sufletului, care învinge antagonismul lor Nu există niciun motiv să presupunem că această unitate nu ar fi realizată Fără distincție de părți ale obiectelor din lume, nu există frumusețe, nici armonie Indicați prezența dezastrelor în lume Cu toate acestea, calamitățile se datorează faptului că sunt ca o joacă de copii și sunt esențiale doar din punctul nostru de vedere, iar în raport cu ansamblul lor nu au nicio semnificație Nu contează dacă răul moral care se vede în lume este pedepsit fie în viața prezentă, fie în viitor Nici cel mai trist fapt din viața lumii sensibile - mâncarea unii altora de către ființele vii - nu este atât de groaznic, având în vedere că ființele acestei lumi trebuie să aibă un sfârșit și, prin urmare, este mai bine dacă, prin moartea lor, ele susține viața altor ființe Dintre corpurile cerești, cel mai rău este Pământul, cele mai perfecte ființe sunt cele mai apropiate de periferia cerească Stelele și planetele constau din eter - un element special - și se află într-o mișcare circulară, cea mai perfectă Biblioteca "Runivers" nom, deoarece este cea mai exactă imagine a "Minții"; ca internă, mișcarea "Minții" este atât mișcare, cât și în picioare: în lumea sensibilă se apropie de cea mai circulară, deoarece face obiectul să se miște în același loc Întrucât lumea este un produs al materiei și al gândirii, mișcarea lumii trebuie să fie și ea închisă în sine, o mișcare circulară Plotin a afirmat cea mai înaltă raționalitate a corpurilor cerești: ele sunt lipsite de toate funcțiile mentale inferioare, cum ar fi memoria și percepția, de exemplu, iar activitatea lor este exclusiv activitatea minții Prin urmare, toți cei care se îndreaptă către luminatori cu rugăciune și se așteaptă să fie auziți, bazându-se pe capacitatea lor de percepție senzorială, se înșală Nu numai luminarii sunt ființe raționale, ci și Pământul nostru este animat, deoarece lumea animată în ansamblu nu poate consta din ființe neînsuflețite, iar Pământul, constând dintr-un număr imens de ființe însuflețite, nu poate decât să fie animat în sine Conform învățăturilor lui Plotin, în lumea sensibilă, pe lângă zeii vizibili, există și cei invizibili Zeii vizibili sunt corpuri cerești Ideea lui Plotin despre zeii invizibili ai lumii sensibile nu este clară Plotin, pe lângă zei, recunoaște și existența demonilor, apropiindu-se în această credință de politeismul popular grecesc Demonii sunt creaturi de mijloc între zei și sufletul uman Demonii au mai multă putere decât sufletul unei persoane, dar nu sunt lipsiți de manifestările inferioare ale vieții mentale Astfel, în Plotin, o singură zeitate se extinde într-o ierarhie continuă, sau * gradație a zeităților În pragul lumii divinului şi lumea simțurilor - sufletul omului Mare este unitatea sa cu Sufletul Divin Această legătură depinde de acțiunile Sufletului în viața pământească La fel ca Platon, Plotin folosește mituri pentru a descrie soarta Sufletului Cu toate acestea, există o diferență între ambele Imaginea mitică a lui Platon este doar un văl al gândirii, un mit rămâne un mit Plotin este mai naiv cu privire la mituri: crede în imagini artistice frumoase ale vieții de apoi Aceste imagini au fost parțial pitagorice, parțial inventate de Platon Este definită ideea lui Plotin despre viața de apoi Biblioteca "Runiverse" este ideea lui despre scopul vieții pământești Acest scop este renunțarea la corporalitate și întoarcerea Sufletului la viața sa originară, adică la cea în care Sufletul era în strânsă legătură cu Mintea și când contempla ideile Condiția pentru atingerea acestui scop este desăvârșirea vieții morale Sufletele oamenilor care au reușit să renunțe complet la tot ce este senzual, se contopesc cu zeitatea după moarte În același timp, toate funcțiile și fenomenele mentale inferioare dispar: percepția, memoria, imaginația, afectele Dacă sufletul nu se ridică la divin, atunci funcțiile mentale inferioare rămân cu el și după moarte: atunci ia naștere o serie de transmigrări sufletești Opp sunt determinate de înclinațiile pe care Sufletul le-a arătat în viața pământească a unei persoane Deja Platoy a susținut că sufletele oamenilor care iubesc cu pasiune să cânte se mută în păsări cântătoare, iar sufletele oamenilor cu înclinații de prădător în animale de pradă Noua stare a Sufletului corespunde înclinațiilor sale anterioare și, în același timp, reprezintă o pedeapsă pentru viața anterioară: astfel, cel care a săvârșit fărădelege în raport cu altul trebuie să sufere el însuși fărădelege de la o altă persoană Plotin respinge toate opiniile obișnuite care s-au dezvoltat în știința obișnuită și sunt larg răspândite în rândul oamenilor cu privire la relația dintre suflet și corp: pentru conceptul de Suflet, de exemplu, nicio idee despre relația spațială a sufletului cu corpul este posibil Sufletul tratează corpul ca pe un organ propriu, prin care Sufletul, după nevoie, poate intra în relații cu lumea exterioară Și totuși, Plotin a recunoscut legătura dintre Suflet și trup ca fiind extrem de strânsă: pe de o parte, această legătură nu dă posibilitatea de a se dezvolta în întregime la înclinațiile Sufletului, iar pe de altă parte, se dezvoltă în activităţi şi relaţii care corespund poziţiei speciale a Sufletului în corp Există trei tipuri de activități ale Sufletului Eul, în primul rând, este o activitate care nu este determinată doar de legătura sufletului cu trupul, dar în care Sufletul depinde direct de corpul său Acestea sunt funcțiile mentale inferioare În al doilea rând, aceasta este activitatea, care, deși este posibilă numai cu condiția existenței Sufletului în corp, nu depinde de corp în funcțiile sale În al treilea rând, este o activitate care aparține Sufletului, indiferent de legătura sufletului cu trupul, Biblioteca "Runivers" Prima zonă de activitate a Sufletului include agitațiile și sentimentele inferioare, însoțite de plăcere sau neplăcere; subiectul acestor stări este Sufletul și corpul împreună: corpul deține aici mișcările sau tulburările în sine, Sufletul este conștiința acestor tulburări Ceva asemănător se poate spune despre dorința senzuală: lăsat în sine, corpul nu ar simți în sine dorința de schimbare, iar Sufletul, nelegat de trup, nu ar simți dorințe Numai legătura dintre Suflet și corp îl face pe Suflet să conștientizeze anumite stări ale corpului ca dorință; acestea sunt stările în care se exprimă nemulțumirea lui; aici conștiința aparține Sufletului, iar starea de nemulțumire aparține corpului Tulburări mai înalte - furie, curaj, frică etc Plotin se referă și la același al doilea tip de activitate Aceasta, conform afirmației sale, include și funcțiile inferioare ale activității cognitive - sentimentele Această activitate nu este o stare pasivă a Sufletului, iar percepția nu este doar o amprentă a stărilor care apar în corp sau în afara corpului: ca stare mentală, nu poate fi complet pasivă, ci trebuie să fie o stare activă Al doilea fel de activitate a Sufletului, deși datorită existenței Sufletului în corp, nu depinde de corp Aceasta include funcțiile superioare ale activității cognitive Primul loc dintre ele aparține memoriei Învățătura originală a lui Plotin despre memorie este complet idealistă · Plotin, în primul rând, neagă orice explicație fiziologică a memoriei: în al doilea rând, el neagă complet viziunea memoriei ca custode sau receptacol al reprezentărilor Dacă Sufletul ar fi păstrătorul ideilor, atunci cu cât avea mai multe idei, cu atât mai multe amintiri ar fi stocate în el în consecință Dar chiar și compararea bătrânilor cu tinerii contrazice acest lucru Faptul că extragerea unor reprezentări necesită mai mult efort din partea Sufletului decât extragerea altora contrazice și presupunerea despre Sufletul ca custode al reprezentărilor Sub această ipoteză, motivul dependenței memoriei de frecvență, repetarea reprezentării, ar rămâne de neînțeles Al doilea tip de activitate mentală include, după Plotin, funcțiile superioare ale cunoașterii, cum ar fi gândirea și, împreună cu aceasta, științele Biblioteca "Runivers" Domeniul minții trebuie distins de gândire: în gândire, cunoașterea este dobândită prin procesul de cercetare; în minte totul este dat simultan, fără a fi nevoie să se recurgă la silogisme, distincții, explicații și dovezi O persoană care trebuie să se familiarizeze cu numeroasele obiecte care se află în fața sa pe câmpie poate face acest lucru secvențial, pas cu pas, ocolind întreg spațiul Dar poate să urce un deal și să-i cerceteze de deasupra tuturor deodată Așa este și cu cunoașterea O persoană poate fie să se familiarizeze în mod constant cu existentul, fie să se ridice imediat la minte și apoi, neavând nevoie de un proces de mișcare, el îmbrățișează totul într-un act simultan de cunoaștere În minte, toată cunoașterea este dată, dar pentru a deveni accesibilă omului ca ființă empirică, cunoașterea trebuie să intre în domeniul conștiinței Etyka Plotin se încheie cu învățătura sa despre purificare suflete În această purificare, el vede mijloacele necesare pentru a atinge cea mai înaltă perfecțiune Purificarea este eliberarea Sufletului de cele trupești, de interesele pământești și ridicarea lui la divin Cununa acestei stări este extazul, scufundarea extatică în divinitate, contopirea cu cea primordială inexprimabilă Filosofia lui Plotin este filosofia epocii catastrofei globale a culturii de sclavi Opa, în cuvintele unui cercetător sovietic, este un simbol și exprimă starea de spirit de "desprimare nesfârșită, melancolie, disperare socio-politică și fuga din viața reală într-un trecut iluzoriu" [ , p ] Punctul culminant al acestei filozofii este dialectica virtuozică a mitului Cea mai frapantă și expresivă caracterizare a acestei "dialectici" este dată de K Marx: "Moartea și iubirea sunt mituri ale dialecticii negative, deoarece dialectica este o lumină interioară simplă, o privire pătrunzătoare a iubirii, un suflet interior nesuprimat de materialul trupesc fragmentare, locașul cel mai lăuntric al Duhului Deci, mitul despre ea este dragostea; conform dialecticii există și un torent turbulent care zdrobește lucrurile în multiplicitate și limitare, răsturnând totul într-o singură mare a eternității Deci, mitul despre ea este moartea Astfel, opa este în același timp purtător vitalitate, înfloritoare în grădinile spiritului, spumă în paharul sclipitor al acelor sori ascuțiți, din care Biblioteca "Runivers" există o floare a unei singure flăcări spirituale Prin urmare, Plotin îl numește un mijloc care duce la "simplificarea" sufletului, adică la unirea lui directă cu Dumnezeu, expresie în care moartea și iubirea, și în același timp "cunoașterea teoretică" a lui Aristotel, se îmbină cu dialectica lui Platon Dar întrucât aceste definiții sunt, ca să spunem așa, predeterminate de Platon și Aristotel, și nu dezvoltate în virtutea necesității imanente, scufundarea lor în conștiința empiric individuală apare la Plotin ca o stare, și anume, o stare de extaz" [ , p ] Porfir Cel mai mare și mai talentat dintre neoplatoniști după Plotin a fost Porfirie ( -c - ) A devenit elev al lui Plotin în anii - Scriitor, om de știință și filozof prolific, Porfiry a lucrat în diverse domenii ale filosofiei și religiei, ca om de știință a lucrat în domeniul matematicii, armonicii, retoricii, gramaticii și istoriei Dintre lucrările filozofice teoretice ale lui Porfiry, "Introducere în categoriile lui Aristotel", cunoscută și sub numele de "Despre cele cinci sunete", a câștigat faima mondială Acest tratat a fost tradus și comentat în mod repetat de mulți savanți din Bizanț, Est și Vest El expune doctrina logică a atributelor conceptului (gen, specie, diferență specifică, caracteristică proprie și nu a propriei, sau accidentală) Porfiry a scris, de asemenea, lucrări cosmologice și astrologice, lucrări polemice împotriva creștinismului și multe altele A scris comentarii la prelegerile lui Plotin și la o serie dintre cele mai importante dialoguri ale lui Platon El a comentat nu numai Platon, ci și Aristotel, în special lucrări logice, și a fost în general cel mai mare logician al neoplatonismului Alături de tratate teoretice, are lucrări dedicate filosofiei practice Dezvoltarea întrebărilor sale în intensitate depășește chiar dezvoltarea întrebărilor teoretice Așa au fost scrierile în care a expus învățăturile despre virtuțile politice, despre purificarea de afecte, despre virtuțile care se întorc spre minte și despre virtuțile în care mintea însăși devine un model pentru viața spirituală Porfiry a acordat o mare importanță practicii Biblioteca "Runiverse" misticism, pe care l-a apărat și justificat în multe scrieri Cu toate acestea, este posibil să fi lăsat misticismul practic pentru cercurile neluminate din punct de vedere filosofic, în timp ce pentru el însuși a păstrat calea teoriei pure Cel puțin în Cetatea lui Dumnezeu, Augustin relatează că Porfirie a avut un tratat, Urcușul sufletului, unde a fost dezvoltată doctrina căii duble Aceasta este calea speculației pure pentru filozofi și calea teurgiei (studiul modului de influențare a zeilor) pentru mulțime SORTEA ULTERIORĂ A NEOPLATONISMULUI ANTIC ÎN SECURILE IV ŞI V CC N E ȘCOALA SIRIANĂ O ramură a neoplatonismului a fost în secolul al IV-lea e , școala sa siriană Fondatorul său a fost un elev al lui Porfiry Iamblichus, care a venit din Chalkis din Siria de Jos A studiat cu Porphyry la Rims și a predat filozofie însuși la Apamea siriană Op a continuat dezvoltarea neoplatonismului, deviând de la Plotin, și chiar mai mult decât Plotin, s-a retras în sfera misticismului practic Moștenirea literară a lui Iamblichus este extinsă Din "Codul Învățăturilor Pitagoreene" scris de el (al cărui cunoscător), tratatele "Despre viața pitagoreică", "Despre păianjenul matematic general", "Despre introducerea matematică a lui Npkomakh", "Îndemnul la filosofie" " și "Teologii aritmeticii" au venit la noi, fără fundament bănuit că ar fi pepodlipposth În Theolohumeps, Iamblichus a dezvoltat învățătura pitagoreenilor despre toate numerele deceniului, pe care nu o găsim mai mult decât oricare dintre autorii antici cunoscuți nouă În unele părți ale "Codului" care au ajuns până la noi, au fost expuse doctrina numerelor, muzicii, geometriei și astronomiei Printre tratatele lui Iamblichus care au pierit s-au numărat comentarii la dialogurile lui Platopus Timeu, Philsb, Parmenide și Fedro, precum și comentarii la lucrările lui Aristotel - nu numai despre Fizică, ci și despre lucrările logice: "Categorii", " Despre interpretare", "Prima analiză" Printre scrierile pierdute ale lui Iamblichus s-a numărat Cea mai perfectă teologie caldeană, dovadă a unui tipic Biblioteca "Runiverse" interesul elenistic târziu al grecilor pentru religia și misticismul oriental Filosofia teoretică a lui Iamblichus continuă dezvoltarea principalelor categorii ale lui Plotin, care începuseră deja înaintea lui: Unul, Mintea și Sufletul Aceste categorii din Iamblichus sunt chiar mai diferențiate și formalizate terminologic Deci, în "unul" Plotina Iamblichus distinge două unificate Prima dintre ele - ca și în Plotin însuși - este mai presus de orice ființă, orice cunoaștere și orice nume Al doilea este începutul a tot ceea ce urmează și de aceea se numește nu numai Unul, ci și Bunul Dar această distincție este doar începutul a ceea ce urmează, care capătă forma pedantă a unei construcții strict triadice, care, însă, este departe de a fi clară Aici, la Iamblichus, deja apar scolasticismul si schematismul caracteristic neoplatonismului tarziu, patrunzand chiar si in cele mai "dialectice" constructii ale sale La Iamblichus aceste constructii sunt dens impregnate de misticism Conform învățăturilor sale, atât "mințile curate", cât și "sufletul" sunt zei mai presus de lume Sub ei se află zeii cerești în spațiu Ei "conduc" în raport cu cele sfere ale lumii - pământ, apă, aer, foc, șapte planete și eter Numărul zeilor este în creștere Deoarece cei zei cerești formează și triade, sunt doar , iar după ce le-au înmulțit numărul cu (poate din cauza unor considerente calendaristice: anul antic = de zile), numărul lor ajunge la Epoca lui Iamblichus a fost o epocă în care, nu numai în Siria, ci și în întregul Imperiu Roman, vechiul politeism muribund a intrat în ultima etapă a luptei împotriva creștinismului, care se apropia de el și se apropia de victoria finală Iamblichus, precum și Proclus, care a acționat după el în secolul al V-lea în centrul cultural al lumii antice, Atena, a căutat să restaureze politeismul grecesc antic, să restaureze filozofic Olimpul cu toți zeii săi De aici și fragmentarea mitologiei lui Iamblichus, care acum ne surprinde, prezența în ea a unei uriașe oști de zei / În filosofia sa practică, Iamblichus urmărește și linia restabilirii religiei păgâne El caută să-i restabilească toate credințele, toate riturile și activitățile de cult, toate legendele despre miracole, toate prevestirile și rugăciunile Antropologia lui Iamblichus este dedicată acestei tendințe; el consideră principalul lucru într-o persoană Biblioteca "Runiverse" nu un accent pe contemplarea naturii și a cosmosului, ci credința în zei și comunicarea cu ei "Virtuțile morale și politice Iamblichus le consideră doar nivelurile inferioare Cea mai înaltă este virtutea unității absolute cu zeii Sarcina lui Iamblichus este să înțeleagă esența teurgiei, mantika, sacrificiului și rugăciunii El caută să clasifice toate fenomenele majore din fiecare dintre aceste zone religioase PROCL Filosoful care a desăvârșit dezvoltarea neoplatonismului antic și, odată cu acesta, a întregii filosofii antice, a fost Proclus ( - ) Aceasta a fost finalizată la Atena, unde au acționat în timpul lor Anaxagora, Socrate, sofiștii, Platon, Aristotel, școala lui Platon, școala lui Aristotel, Epicur și fondatorul stoicismului, Zenon Dar cât de diferiți erau Atena și filozofii lor pe vremea lui Proclu de Atena pe vremea lui Aristotel și Anaxagora! Interesul pentru dezvoltarea cunoștințelor speciale care a început în școala lui Aristotel, care a prezentat cele mai mari figuri ale unor oameni de știință precum Teofrast și Stratoi, în care nu numai naturalismul, ci și materialismul autentic triumfă într-o serie de studii și opinii ale lor, dispare, idealismul triumfă, ca în înțelegerea naturii, și în doctrina omului, în antropologie și psihologie l* i Misticismul, influența cultelor orientale, superstiția și ritualurile de cult care le servesc pătrund adânc în filozofie Spiritul științei, cercetarea științifică a adevărului, părăsește filozofia, iar ceea ce rămâne din ea este îndreptat către scopuri care sunt departe de cunoașterea științifică reală În acest mediu, a continuat dezvoltarea filozofică a lui Proclu A lăsat o uriașă moștenire literară, încă puțin studiată Un loc aparte în ea îl ocupă sute de pagini de comentarii la cele mai dificile dialoguri ale Elementelor lui Platon și Euclid Comentariile despre "Parmenide" și "Timaeus" ale lui Platon, precum și despre "Cratylus" acestuia depășesc cu mult comentariile asupra textelor lui Platon și includ o prezentare sistematică a tuturor punctelor principale ale Biblioteca "Rune și credință" pro și învățături ale neoplatonismului, precum și cele mai bogate și mai diverse informații istorice și filozofice Metoda comentariului lui Platon în Proclus reprezintă o dezvoltare ulterioară a metodei lui Iamblichus, Lucrarea teoretică remarcabilă a lui Proclu a fost Învățătura elementară teologică Acesta este adevăratul catehism al neoplatonismului în forma sa cea mai matură Lucrarea este formată din teze, expunând într-o formă extrem de concisă întregul sistem al neoplatonismului, adică doctrina Unului, Minții, Sufletului și Cosmosului Tezele sunt însoțite de explicații, fără nicio citare, extrem de concise, departe de înfrumusețari literare Dimpotrivă, a fost extrem de detaliată lucrarea lui Proclu "Despre teologia lui Platon", în care, pe baza lui Platon, a fost expusă doctrina Unului și a celor trei feluri de zei: gândibil, gânditor și gândibil-gânditor În această învățătură, Mintea acționează ca obiect sau subiect al gândirii, ca subiect al ei și ca obiect și subiect în același timp Chiar mai consecvent și mai persistent decât Iamblichus, Proclus urmărește principiul și metoda construcției și prezentării triadice Această metodă se bazează pe doctrina că însăși dezvoltarea unui obiect este triadică Așa este în mare și în mic, în general și în detaliu, și în cel mai sublim și cel mai de jos Potrivit triadelor, Proclus dezvoltă și construiește totul în lumea zeilor și în lumea ființelor vii, în întregul cosmos și în sfera filosofiei, mitologiei și manticismului În triada, Proclus distinge trei momente Prima dintre acestea este să fii în tine Alte nume pentru ea sunt rațiune, unitate indivizibilă, "prezență", "tată", "putere" Al doilea moment al triadei este ieșirea din sine (προοδος), cu alte cuvinte, emanația dincolo de propriile limite, provocarea sau acțiunea sub forma unei cauze Aceasta este trecerea de la unitate la pluralitate, începutul divizibilității, "mamă", energie Al treilea moment este întoarcerea de la "alteritate" înapoi în sine (επιστροφή), ascensiunea din fragmentare și pluralitate din nou într-o unitate indivizibilă, într-o unitate disecată, într-un "eidos" sau esență unică Deci, practic, aceste trei momente formează "starea", "pornirea" și "întoarcerea" Aceasta este aceeași triadă a lui Plotin, în care dialectica Unului, Minții și Sufletului este dezvoltată într-o triadică clară Comanda G Biblioteca "Rune și credință" o schemă mai raţională şi mai scolastică decât cea a lui Plotin În doctrina Unului - primul animal al triadei - Proclus mizează pe împărțirea Unului, dezvoltată în tradiția anterioară a neoplatonismului și mai ales în Iamblichus La fel ca Iamblichus, el distinge pe altul de Cel necondiționat de necunoscut Acesta din urmă conține deja o anumită multiplicitate, dar fiind încă lipsit de orice calități, el precede chiar și Mintea, există între Cel necondiționat și Minte Proclus numește acest pas un număr, altfel - "unități peste mari" În principiu, această doctrină a fost conturată deja de Platopus și în neoplatonism de Plotin Proclus suferă, de asemenea, o dezmembrare triadică a celei de-a doua după legătura unică a triadei principale - Mintea, care este interpretată în diferiți pași: Ca o minte imaginabilă, adică "inteligibilă" (νοητος), sau "rămânând în sine", în această etapă, Mintea este un obiect pentru sine, sau "ființă" În a doua etapă, Mintea iese din ea însăși și gândește prin Mintea în sine Aceasta este Mintea "intelectuală" sau Mintea "gânditoare" (νοερος), adică "mintea" în sensul propriu-zis obișnuit al cuvântului La a treia etapă, Mintea este o întoarcere la sine, sau la identitatea ființei și gândirii Acesta este Um "pp-telligiwhite-intelectualsіyp", altfel - "viața-în-sine" (αυτοζωον) Formal, triada Minții a lui Proclu pare să semene cu triada lui Hegel în idealismul clasic german Dar există o diferență importantă între ele În triada lui Hegel, "emanarea" este concepută ca crescând; sinteza, sau al treilea moment, în ea este mai plină și mai bogată decât cele două precedente În triada lui Proclus, dimpotrivă, "dezvoltarea" este înțeleasă nu ca progresivă, ci ca regresivă: în ea, cea mai completă și bogată Minte este "inteligibilă" (gândibilă), iar cea mai săracă - "intelectuală" (gândire), Cei mai înalți și ideali zei exprimă mintea albă pură Iată trei triade conform zakop-ului triadic indicat de Platon în Fik-leb: ) limită; ) nelimitat; ) amestecat de la limită și de la infinit GBP Biblioteca "Runiverse" Totuși, clasificarea triadică a zeilor din regiunea Minții de către Proclus nu se termină aici: se dezvoltă toate noile lor triade, care în dezvoltarea lor ulterioară devin hebdomade, adică septenare, în anumite legături din triade Al treilea hebdomad al zeilor intelectuali, numit Zeus, în al șaptelea membru al său reprezintă trecerea la suflete și este numit "sursa sufletelor" Principiul triadic al considerației este păstrat de Proclu și pentru al treilea moment al triadei principale - pentru lumea Sufletului - și îmbrățișează sufletele divine, demonice și umane cu toate subdiviziunile lor ulterioare Învățăturile lui Proclu s-au dovedit a fi ultimul sistem al neoplatonismului elenistic, care a încercat să-și însumeze dezvoltarea și să-și păstreze moștenirea spirituală și dominația ideologică Această sarcină nu a putut fi rezolvată cu succes, în ciuda poziției lui Proclu la Atena ca șef al Academiei și în ciuda talentului său sistematic puternic și a minții analitice puternice Sistemul lui Proclu nu a putut rezista creștinismului, nu doar ca forță de cucerire, ci chiar ca forță spirituală care vizează conservarea și restaurarea politeismului grec și a filozofiei asociate acestuia Și nu este nimic surprinzător în asta La urma urmei, creștinismul a fost religia dominantă în imperiu și chiar religia de stat recunoscută timp de două secole întregi În , Academia Platonică din Atena a fost închisă prin decret al împăratului Iustinian Filosofia antică și-a încetat existența de o mie de ani * Biblioteca "Runivers" CONCLUZIE Natura exemplară și foarte tipică a construcțiilor și ipotezelor filozofice create de grecii antici, remarcate de fondatorii și clasicii marxismului, a făcut ca ideile filosofiei antice să continue să trăiască, să influențeze și să acționeze cu mult dincolo de limitele acelei lumi istorice limitate, în cadrul căruia aceste idei au fost pentru prima dată exprimate şi au primit prima lor dezvoltare Tradițiile materialiste și idealiste ale filosofiei antice, "linia lui Democrit" și "linia lui Platopus", cu o forță diferită pentru fiecare dintre ele, în condiții istorice diferite, influențează dezvoltarea gândirii filozofice a societății feudale și a societății capitaliste , atat in faza initiala cat si in faza de maturitate existenta lor În primele secole de formare Biblioteca "Runivers" feudalismul, când în ţările Europei legătura cu filosofia antică s-a menţinut mai ales sub forma unei legături cu tradiţia neoplatonismului, acţionând prin Augustin, Fals Dionisie Areopagitul, iar mai târziu, în secolul al IX-lea n e - prin Ioan Scot (Erigen), cele mai semnificative rezultate ale filosofiei antice s-au păstrat în țările din Orientul Apropiat, în țările din Caucaz și Transcaucazia - în moștenirea literară a lui Aristotel, care a fost tradusă în Siria și a făcut obiectul de studiu - în timp ce în Occident până în acest moment existau majoritatea lucrărilor principale ale lui Aristotel, filozofice și chiar logice, s-au pierdut Cu toate acestea, în țările din Occident, scolastica timpurie a studiat logica după Aristotel, Porfirie și interpreții lor În secolul al XI-lea la Paris a început o luptă între scolastici asupra chestiunii realității generalului și a raportului generalului cu individul Participanții săi au tras o dispută teoretică din acele puncte de vedere pe această problemă care au fost dezvoltate în filosofia antică de către cinici (Anti-sthenes), Platon și Aristotel Până la sfârșitul secolului al XII-lea Platon și neoplatoniștii au dominat De la sfârșitul secolului XII și începutul secolului XIII influența crescândă a lui Aristotel În țările de cultură arabă și arabofonă, în perioada de glorie a califaturilor arabe, Aristotel a fost recunoscut drept cel mai înțelept și mai autorizat profesor de filozofie și știință, scrierile sale au fost traduse în arabă, iar savanții arabi au scris o serie de comentarii științifice pe ei De la mijlocul secolului al XII-lea încep să apară în traduceri în latină - limba științei vest-europene din acea vreme - până acum necunoscute în Europa, scrierile lui Aristotel Au fost traduse din traduceri arabe, nu din originale grecești Și întrucât traducerile arabe erau de obicei traduceri interpretative - în spiritul neoplatonismului - au apărut adesea inexactități semnificative și chiar erori grosolane în traducerile lor în latină și în comentariile la acestea Ca urmare, influența neoplatonismului asupra scolasticii a crescut Centrele activității de traducere au fost în Spania Toledo, în Anglia - mediul cultural, grupat în jurul lui Robert Capul Mare, în Italia - curțile regilor din Napoli și Sicilia Frederic al II-lea (sec XIII) și fiul său Manfred, iar sub Papa Urban IV - tot curtea papală În acest fel, ceva important s-a întâmplat în felul său Biblioteca "Runivers" Rezultatele pentru Occident sunt familiarizarea cu scrierile de științe naturale ale lui Aristotel, cu tratatele sale de zoologie, astronomie, fizică, cu Metafizica sa, cu eseul Despre suflet, cu scrierile sale etice În plus, au fost traduse lucrările neoplatoniștilor greci După o scurtă rezistență, Aristotel a fost recunoscut ca profesor de filozofie și știință și în universitățile vest-europene - la facultățile de arte liberale - iar influența sa a prevalat semnificativ asupra influenței lui Platon Cu toate acestea, Aristotel a putut dobândi această semnificație abia după ce scolastica a preluat din învățăturile sale și a adus în prim-plan acele prevederi și teorii care puteau fi conciliate cu dogmele teologiei creștin-catolice Acestea au fost, în primul rând, doctrina unui singur zeu, motorul nemișcat al universului și cosmologia geocentrică, supusă principiului oportunității Pe baza lui Aristotel adaptat de scolastică, Albert și Toma d'Aquino și-au construit sistemele Cu toate acestea, alături de acele forme de aristotelism care permiteau coordonarea cu doctrinele religiilor musulmane și creștine, învățăturile lui Aristotel conțineau cel mai important conținut care alimenta tendințele emancipatoare ale gândirii în cadrul scolasticii înseși Celebrul arab aristotelic Averroes (Ibn-Rushd), bazat pe Aristotel, a dezvoltat doctrina unei singure minți comune tuturor oamenilor și a înaintat teza unui studiu al problemelor filozofice independente de autoritatea religioasă Conducătorul acestor învățături la Universitatea din Paris a devenit în secolul al XIII-lea celebrul profesor al facultății de "arte liberale" Seeger din Brabant Prăbușirea Bizanțului, care a căzut la mijlocul secolului al XV-lea sub loviturile turcilor, rezultatul a fost strămutarea multor cărturari bizantini în Italia și în alte orașe din Occident, unde au adus cu ei doar manuscrisele de filozofie antică în limba greacă, dar și o strălucită știință filologică, care le-a permis să înceapă traducerea acestor manuscrise în latină şi la comentarea lor (Marsilio Fpci-no) În acest moment, începutul dezvoltării modului de producție capitalist și a societății capitaliste în Italia a favorizat o exacerbare a interesului pentru studiul naturii și succesele astronomiei și fizicii Biblioteca "Runiverse" a pus îndoieli profunde cu privire la adevărul ideilor astronomice și fizice ale lui Aristotel Autoritatea șovăitoare a lui Aristotel din acea vreme nu putea fi contracarată decât de autoritatea lui Platon, în al cărui Timeu a fost expus un întreg sistem de cosmologie, cosmogonie, fizică și antropologie Odată cu influența lui Platon, influența neoplatonismului a mers mână în mână, a cărui învățătură despre coborârea prin verigile intermediare ale zeului-lumină în materie-întuneric putea fi interpretată cu ușurință în spiritul panteismului naturalist, care diviniza natura și frumosul ei creații În special, umanismul italian și filozofia Renașterii italiene s-au dezvoltat sub influența neoplatonismului și a platonismului Înțeles (în mod eronat) în spiritul naturalismului, platonismul s-a opus aristotelismului, în care oamenii la fel de greșit au început să vadă steagul inerției și rutinei, stagnării filozofice și științifice a gândirii Totuși, ar fi greșit să credem că în tot acest timp influența filosofiei antice asupra dezvoltării gândirii europene a fost limitată doar de influența învățăturilor lui Aristotel, Platon și neoplatoniștilor În paralel, a existat și influența școlilor materialiste, deși mut și nu atât de puternică Cele mai recente cercetări au arătat că, chiar și în secolele moarte ale scolasticii, influența ideilor materialismului atomist în filosofia antică nu a încetat niciodată complet și uneori chiar a crescut temporar Astfel, studentul lui Bernard de Chartres, Giyom (sec XII), a făcut cunoștință cu teoriile fiziologice ale vechilor doctori Galen și Hipocrate cu ajutorul traducerilor lui Constantin Africanul și a introdus învățăturile lor în psihologie În fizică, el a reînnoit ipoteza atomistă și a redus cele patru elemente ale fizicii antice la combinații de particule omogene și invizibile indivizibile Dezvoltând vechea ipoteză a atomismului, Guillaume a respins învățătura aristotelicilor, conform căreia sufletul alcătuiește "forma" corpului O nouă întărire a influenței atomismului materialist al filosofiei antice a avut loc în școala elevilor parizieni ai lui Occam în secolul al XIV-lea Așadar, Nicolae din Haute-Recourt, spre deosebire de Aristotel, a învățat că nașterea și distrugerea corpurilor nu are loc ca urmare a unei modificări a formelor substanțiale, ci ca urmare a faptului că atomii, încâlciți, formează corpuri și, dispersându-se în spațiu, produc descompunerea lor Introducerea materialismului Biblioteca "Runivers" tot în doctrina sufletului, Nicolae a revenit la teza propovăduită în școala materialismului Democrit despre veșnica întoarcere a lumii materiale la aceleași configurații ale atomilor în corpuri Condiții și mai favorabile pentru renașterea materialismului filosofiei antice s-a dovedit a fi în Italia în timpul dezvoltării timpurii a societății capitaliste În sudul țării, în noile centre de învățământ (de exemplu, la Koblenz), apar învățături materialiste, bazate pe construcțiile materialismului grec antic timpuriu Astfel, Bernardino Telesio a dezvoltat doctrina naturii, asumând elementele materialiste ale fizicii lui Parmenide Influența poeziei lui Empedocle și Lucrestia Cara "Despre natura lucrurilor" a fost și ea mare în această perioadă Dar mai ales pe scară largă și pe deplin el a asimilat tradiția materialismului timpuriu al filosofiei antice a lui Giordano Bruno Împreună cu împrumuturile de la Plotin, el a folosit învățăturile lui Parmenide și Empedocle, precum și ale lui Democrit și Lucrețiu, pentru a-și construi propria atomistică Și Galileo, deja în lucrările sale timpurii despre mecanică, a căutat să respingă concepțiile aristotelice despre natură, bazându-se nu numai pe metodele lui Arhimede și Hiparh, ci și pe învățăturile lui Democrit și ale altor materialiști din secolul al V-lea la i e În același timp, Galileo este liber de tendința, comună în rândul umaniștilor, de a-l opune pe Aristotel lui Platon Este extrem de semnificativ faptul că fondatorul materialismului modern, Francis Bacon, a apărut cu o lucrare scrisă în apărarea învăţăturilor timpurii ale materialismului grec antic, în special în apărarea atomismului lui Democrit, şi a opus acestor materialişti influenţei negative exercitate , în opinia sa, despre dezvoltarea filozofiei de către Platon și Aristotel Învierea lui Pierre Gassendi din uitare și propagandă a doctrinei atomiste (în forma sa târzie epicureană) a avut o importanță nu mică pentru apariția unei tradiții naționale de învățături materialiste în Franța Dar Descartes, care a fost un materialist în fizica sa, a dezvoltat doctrina diferenței dintre calitățile primare și secundare, care în el, precum și învățătura corespunzătoare a lui Galileo, se întoarce la diferența lor, stabilită în școala atomismului grec antic Sursa străveche a acestei diferențe poate fi urmărită și în celebra învățătură # Biblioteca "Rune și credință" Locke despre calitățile primare și secundare, deși în Locke influența directă a lui Democrit este mediată de influența învățăturilor similare târzii și contemporane ale lui Descartes, Galileo și Newton Chiar și în învățătura idealistă a lui Leibniz, care cunoștea bine filosofia antică și studia cu sârguință atât sistemele ei idealiste, cât și cele materialiste, doctrina monadelor este un fel de analog idealist și dinamic al atomismului grec antic Dacă filosofia și știința societății capitaliste în curs de dezvoltare au folosit în mod deliberat o serie de învățături materialiste grecești antice, în special atomismul, atunci pentru știința naturală empirică din a doua jumătate a secolului al XIX-lea, care a ajuns la atomism ca urmare a dezvoltării experiment și teoria fizică, este caracteristic în cele mai multe cazuri să uităm sursele teoretice ale acestei mari doctrine în filosofia antică și neînțelegerea rolului său pentru viziunea filozofică asupra lumii Dimpotrivă, sistemele idealiste ale filosofiei germane de la sfârșitul secolului al XVIII-lea și începutul secolului al XIX-lea au folosit în mod deliberat învățăturile idealiste ale filosofiei antice pentru a-și fundamenta teoriile Nici dezvoltarea idealismului ca viziune asupra lumii, nici dezvoltarea metodei idealiste a dialecticii în aceste sisteme nu ar fi fost posibile fără influența profundă pe care învățăturile antichității au avut-o asupra idealiștilor germani Fără distincția eleatică și platonică între existentul cu adevărat și apariția, fără doctrina platoniciană a lumii inteligibile a ideilor, fără antinomiile lui Zenon, fără doctrina judecăților și categoriilor a lui Aristotel, fără etica stoică a datoriei etc , cea a lui Kant învățăturile nu ar fi prins contur Fără Platon și neoplatoniștii, Schelling nu ar fi ceea ce îl cunoaștem astăzi Și, în sfârșit, fără studiul profund al filosofiei antice al lui Hegel, deși studiul este unilateral, tendențios față de idealiști și nedrept față de materialiști, în special școala atomistă, sistemul idealismului hegelian și al dialecticii hegeliene nu ar fi luat contur în forma cunoscută de S U A Dorința de a se baza pe ideile și învățăturile filosofiei antice se observă și în dezvoltarea filozofiei burgheze după , când posibilitățile de dezvoltare progresivă au fost epuizate pentru aceasta în legătură cu încetarea rolului clasei progresiste a societății moderne pentru burghezia Dacă în momentul ridicării tale Biblioteca "Runiverse" Deoarece dezvoltarea forțelor intelectuale ale clasei capitaliste a căutat să găsească impulsuri fructuoase în învățăturile materialismului grec antic - în învățăturile lui Heraclit, Democrit, în tendințele materialiste ale lui Aristotel - atunci, în epoca decadenței lor, aceste forțe cel mai adesea arată o atracție pentru Platon și neoplatoniști, pentru mistica greacă antică sau pentru Aristotel, distorsionat, citit prin ochelarii scolasticii și teologiei atomiste Exemplele acestei gravitații sunt nenumărate și nemărginite Pe doctrina ideilor a lui Platon, Schbpenhauer și-a construit estetica și parțial teoria cunoașterii Intuiționismul lui Bergson se întoarce la neoplatonism Găsim o restaurare deosebită a doctrinei platonice despre "eidos" în doctrina lui Edmund Husserl despre subiectul cunoașterii și abstracțiunilor Clasicii marxism-leninismului au recunoscut enorma rodnicie istorică și teoretică a ideilor și învățăturilor create de dezvoltarea filozofiei antice, în special de dezvoltarea atomismului grec antic Engels a remarcat că "de vreme ce fizica și chimia au început să opereze din nou aproape exclusiv cu molecule și atomi, filosofia atomistă greacă veche a revenit în mod necesar din nou în prim-plan" [ , v , p ] Clasicii marxism-leninismului au apreciat în mod deosebit dezvoltarea dialecticii ca fiind cea mai fructuoasă contribuție a filosofiei antice la istoria gândirii umane Din acest motiv, Engels a susținut că "știința teoretică a naturii, dacă dorește să urmărească istoria apariției și dezvoltării propozițiilor sale generale actuale, este forțată să se întoarcă la greci" [ibid , p ] Biblioteca "Runivers" LITERATURA CITATĂ Marx K și Engels F Works Ediția Marx K și Engels F Din lucrările timpurii M , Lenin V I Opere complete Ed * * * Aristotel Analytics - În primul rând Pe B A Fokhta M , Aristotel Analytics - Al doilea Pe B A Fokhta M , Aristotel Categorii Pe A V Kubitsky M , Aristotel Metafizică Pe A V Kubitsky M -L , Aristotel Despre arta poeziei Pe V Appelrot M , Aristotel Despre suflet Pe P S Popova M " Aristotel Despre părți ale animalelor Pe V P Karpova M Aristotel Politică Pe S A Zhebeleva M , Aristotel Eseuri psihologice Pe V Snegirev Kazan, Aristotel Retorică, Aristotel Fizică Pe V P Karpova M , , Aristotel Etică Pe E Radlova SPb , Biblioteca "Runivers" Akhmanov A,'S Doctrina logică a lui Aristotel M , Akhmanov A S Epicur - Lucretius Despre natura lucrurilor, vol II M, Warden van der B L Awakening Science Matematica Egiptului Antic, Babilonului și Greciei M, Hegel Lucrări, vol X Prelegeri de istoria filozofiei, kn M , Gilyarov AI Platon ca martor istoric Kiev, Atomiștii greci antici Pe A O Makovelsky Baku, Zheleznov V Ya Perspectivă economică a grecilor antici M , ♦la a Istoria dialecticii antice M , Istoria gândirii economice Sub redacția lui V Ya Zheleznov și A A Manuylov, vol , nr M , Kechekyan S F Doctrina lui Aristotel despre stat și drept M -L " Xeophopt al Atenei Scrieri socratice Pe S I Sobolevski M -L , Losev A F Spațiul antic și știința modernă M , Losev A F Critica platonismului la Aristotel M , Losev A F Eseuri despre simbolismul și mitologia antică, vol I [Traduceri de fragmente din Platov,] M , Losev A *F Panetius - Philosophical Encyclopedia, vol M " , Losev A F Plotin - Enciclopedia filosofică, vol M , Losev A F [Articole despre istoria filosofiei antice], - Philosophical Encyclopedia, vol și M , - Lukasevici Ya Silogistica aristotelică din punctul de vedere al logicii formale moderne M, Lucretie Despre natura lucrurilor, Per F A, Petrovsky Ed Academia de Științe a URSS, vol I Lucretius, Despre natura lucrurilor Fragmente din Epicur și Empedocle Pe S I Sobolevsky și G I Yakubapis, vol II, Lurie S, J Democrit, Epicur și Lucretius -În Kp [ ] Lur'e S Ya Teoria infinitezimalelor printre tomiştii antici M, -, L (| і Makovelsky A O Dosokratikp Kazan, partea I - , partea a II-a - , partea III - , Makov el sishy A, O Atomiști greci antici Baku, , a Mikhailova E, N Chanyshev A I , Filosofia ionică M , Plutarh, Biografii alese, M -L , Opera completă a lui Platopus în volume, vol , b, , , Pg " - Opere ale lui Platopus De cand Karpov, părțile I-IV SPb S : partea V-VI M , Cernşevski // D Despre poezia lui Aristotel Articole despre estetică M , Epicur Gândurile principale, - În kp [ ] Epicur Scrisoare către Herodot -* În carte G ] Epicur Pt smo către Menekey, - În carte [ Epicur Scrisoare către Ppfokl - În carte [ ] Etica lui Aristotel SPb , Biblioteca "Rune și credință" Aristotel Ethícfl Eudemae В изд [ ] Lucrările lui Aristotel Ed Academia Regală a Prusiei Berlin, - Berka K Ober einige Probleme der Interprétation der Arîsto-telìschen Kategorìenlehre În: Revista Academiei Maghiare de Științe, or VIII, faza, - Budapesta, Clement Stremata, cartea - Berlin, ^- Chiapelli A, Dber die Spuren einer doppelten Redaktion des Plat "T ", "Ardi f Gesch d Ph ", , Diogene Despre viță de vie, dogme și apotegme ale unor filosofi celebri, lib capitolul IH Diels H Die Fragmente der Vorsokratiker Bde I-II Berlin, Dìels H Doxographi graeci Berlin, Duhem P Le système du monde, or I-V Paris, - Eacken R Concepțiile de viață ale marilor gânditori Leipzig, Gotnperz T gânditori greci O istorie a filosofiei antice Vol II Leipzig, Grant A Etica lui Aristotel Londra a Grunbautn A, Modero Science și paradoxurile lui Zeno Londra, Hildenbrand Istoria și sistemul filozofiei juridice și politice Vol I Leipzig, Jaeger W Geneza povestiri ale metafizicii lui Aristotel Berlin, Jowett B În: Operele lui Platon N Y, voi Natorp P Platos Ideenlehre Marburg, Newman, Politica lui Aristotel, voi II, partea Oncken V Geschichte der Nationalokonomie Leipzig, Operele lui Platon, ed J Burnet, or - Oxford, - a PHni a doua Istorie naturală, cartea IL Plutarh Împotriva lui Colote Ed Leipzig Plutarh De priceperea animalelor Ed Leipzig Pohlmann R von Geschichte der sozialen Frage und des Sozialismus in der antiken Welt, Produs Pentru Enel În: Lucrări Paris, Í Oeuvres de Platon, trad V Văr, or Paris, Robin L Aristote Paris, Schleiermacher F În: Operele lui Platon, III Th, I Vol Berlin, Sextas Empíricas adversus mathematicos Berlin, Simplicias De caelo Karsten, Oţel F / Filosofia dreptului Vol I Istoria filosofiei juridice Ediția a -a Tiibingen, Tatarkiewicz , Dispoziţia principiilor aristotelice Giebien, , Teofrast De sensibus În: Opera Leipzig, - Operele lui Platon, transi, de B Jowett N Y, Wìlamovitz-Moellendorjf U Aristóteles și Atena, I, vol Berlin, Zeller E, Die Philosophie der Griechen, zweiter Theil, zweite Abtheilung Aufl Leipzig, Biblioteca "Runiverse" CONŢINUT Cuvânt înainte Filosofia greacă antică ca ideologie Societatea , , L Filosofia timpurie a Orientului și Apusului Greciei Antice, Materialiștii milesieni Xenofan Teoria cunoașterii a lui Platon treizeci treizeci Biblioteca "Runivers" Dialectica lui Platon Teoria "ideilor", cosmologie și doctrina pitagoreică despre numere Critica doctrinei "ideilor" din "Parmenide" și "Sofist" a lui Platon Doctrina lui Platon despre societate și stat,, Academia Platonică după Platon , V Aristotel Viața și scrierile Critica doctrinei lui Platon despre "idei" de către Aristotel Ontologia lui Aristotel și doctrina relației dintre concepte și ființa sensibilă Fizica și cosmologia lui Aristotel * B Sistem geocentric Teoria cunoașterii a lui Aristotel Știință, artă și experiență Logica lui Aristotel și doctrina sa despre metodă Silogistic Categorii Psihologie Etica Doctrina societății și a statului, Liceul sau scoala peripatetica dupa Aristo- vițel Filosofia epocii elenistice VI Scepticism ' VII Materialismul lui Epicur VIII Materialismul în Roma Antică Lucretius Kar IX Stoicismul grec X Stoicismul în Roma antică Panetius Posidonius i , ï "" i Seneca, ζ Eclectismul roman XI Urmașii tradiției idealiste ■" " Academia de mijloc și noua Critica scepticismului în Noua Academie ,, Noul pitagorism Platonismul pitagoreic Filon al Alexandriei XII Neoplatonismul " · Carnaval * *" * Porfire ■ '· Soarta ulterioară a neoplatonismului antic în JV și secolele V n e școală siriană Proclus " ï * " Concluzie Literatură citată Biblioteca "Runiverse" Valentin Ferdinandovici Asmus FILOZOFIA ANTICĂ Editat de J I Groil Artist ΰ, Λ Schoolboy Art rare ï op S, G Apelnn Redactor tehnic II Λ, Bityukova Corrector M, M SpiozhpPkova A - Predată în set pe /IX- Hai, pentru tipărire /IV* b tip Nr Volumul psi, l Uel p l Uch -ed l , Ed Nr Φ Ι Η Circulație echiv " Pepa p k Planul de eliberare a literaturii іmdaіelsіini "Școala superioară" (universitați și școli tehnice) și Poziția JA U Moscova, K-GYa, strada Peglinnnaya, / , Editura "Vysshaya Shkpld" S-verdlovsk, tipografia editurii "Lucrătorul Ural", av Lepina, Ordinul Biblioteca "Runivers" https://neculaifantanaru com/en/leadership-xxl html